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मेंने परीत्ा करके निश्चय किया है कि जो धर्मयुक् 
व्यवहार में ठीक २ वत्तेता है उसको सर्वत्र सुखलाभ। और 
जो विपरीत बत्तेता है वह सदा दुःखी होकर अपनी हानि कर 
« लेता है । देखिये, जब कोई सभ्य मनुष्य विद्वानों की सभा 
में वा किसी के पास जाकर अपनी योग्यता के अलुसार 
नम्रतापूषेक “नमस्ते! आदि करके बैठ के दूसरे की वात 
ध्यान दे सुन, उसका सिद्धान्त जान निरमिमानी होकर युक्त 
प्रत्युत्तर करता है; तव सज्जन लोग असन्न होकर उसका 
सत्कार और जो अएडबण्ड बकता है उसका तिरस्कार करते हैं। 


जब मनुष्य धार्मिक होता है तव उसका विश्वास और 
मान्य शत्रु भी करते हैं, ओर जब अधर्मी होता है तब 
उसका विश्वास और मान्य मित्र भी नहीं करते । इससे जो 
थोड़ी विधा वा लोभी मनुष्य श्रेष्ठ शिक्षा पाकर सुशील 
होता है उसका फोई भी काय्ये नहीं बिगड़ता । 
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इसलिये में मनुष्यों को उत्तम शिक्षा के अथे सब पेदादि 
शास्त्र ओर सत्याचारी विद्वानों की रीतियुक्त इस “्यवहारभानु 
ग्रन्थ को बनाकर प्रकट करता हूं, कि जिसको देख दिखा; 
पढ़ पढ़ाकर मनुष्य अपने ओर अपने ३ मित्र तथा विद्या- 
र्थियों का आचार अत्युत्तम करें कि जिससे आप ओर वे 
सब दिल सुखी रहें । 





इस ग्रन्थ में कहीं २ प्रमाण के लिये संस्कृत ओर सुगम 
भाषा लिखी और अनेक उपयुक्त दृष्टान्त देकर सुधार का 
अभिप्राय प्रकाशित किया है; कि जिसको सब कोई सुख से 
समझ के अपना रे स्वभाव सुधार के स्व उत्तम व्यवहारों 
को सिद्ध किया करें | 


काशी 
सं० १६३६ दयानन्द्सरस्वत्ती 
फाब्णन शुक्ला १० 


# ओरेपू # 


व्यवहार भानः 


ऐसा किस मलुष्य का आत्मा दोगा कि जो खुखों को सिद्ध) 
करनेवाले व्यवह्यारों को छोड़कर उलटे आचरण करने में! 
अखलज्न होगा । कया यथायोग्य व्यवहार किये बिना किसी को 
सर्व खुख हो सकता है ? कया मनुष्य अच्छी शिक्षा से धर्म, 
अथे, काम और मोक्त फलों को सिद्ध नहों कर सकता ? और 
इसके बिना पशु के समाच होकर दुखी नहाँ रहता हे? जिस 
लिये सब मनुष्यों को खुशिज्षा से युक्त होना अवश्य दै, इसलिये 
यह बालक से लेकर दुद्धपय्येन्‍्त मनुष्यों के खुधार के अर्थ 
व्यवद्दास्सम्बन्धी शिक्षा का विधान किया जाता है | 
( प्रश्न ) केसे पुरुष पढ़ाने और शिक्षा करनेहारे होने 
चाहियें ? 
( उत्तर )ढ़ानेबालों के लक्षण 
आत्मब्लान सभारम्मस्तातंन्षा धमानत्यता । 
यम्रथों नापकपानत स वे पण्डित उच्यते ॥ १॥ 


जिसको परमात्मा और जीवात्मा का यथार्थ ज्ञान, जो 
आलस्य को छोड़कर सदा उद्योगी, खुखदुःखांदि का सदन, 
धर्स्स का नित्य सेबन करनेधालां हो, जिसको कोई पदार्थ 





२्‌ व्यवहार॒भानु; 








धर्म से छुड़ा अधर्स की ओर न खींच सके, वद्द 'पण्डित! 
कहाता है ॥ १॥ 


निषेयते प्रशस्तानें निन्दितानि न सेबते । 
अनास्तिक। भ्रदंधान एतत्‌ - पण्डितलक्षणम्‌ || २ ॥ 


जो सदा प्रशस्त धर्सयुक्त कर्मा को करने ओर निन्दित 
अधर्मयुक्त कर्मों को कभी न सेवनेद्दारा, न कदापि ईश्वर, वेद 
ओर धर्म का विरोधी और परमात्मा, सत्यविद्या और धर्म में 
दढ़ विश्वासी है, पद्दी मनुष्य 'पण्डित' के लक्षणयुक्त.दोता दे ॥श॥। 


७ ३ 


लिग्न॑ पिजानाति चिरं घ्ुणोति विज्ञाय चाथ भजते न कामात्‌ । 
नासंपृष्टो हुपयुदक्ते परार्थे ततू प्रज्ञानं प्रथम पणिडतस्य ॥ ३॥ 


जो वेदादि शात्र और दूसरे कं कह्टे अभिप्राय फो शीघ्र 
ही जानने, दीघेकाल पय्येन्त वेदादि शासतत्र और धामिक विद्वानों 
के वचनों को ध्यान देकर खुनकर ठीक ९ समझ निरभिमानी 
शान्त होकर दूसरों से प्रत्युत्तर करने, परमेश्वर से लेकर 
पृथिवी पय्येन्‍त पदार्थों को ज्ञानकर उनसे उपकार लेने में तन, 
मन, धन से प्रदत्त दोकर काम, क्रोध, लोभ, मोह, भय, 
शोकादि दु गुणों से पृथक्‌ वत्तेमान किसी के पूछने वा दोनों 
के संवाद में विना प्रसक्ष के अयुक्त भाषणादि व्यवहार न 
करनेवाला मनुष्य है, यही “पणष्डितः की चुद्धिमत्ता का प्रथम 
लक्षण है. ॥ ३॥ 


नाप्राप्यमभिवान्छन्ति नष्ट नेच्छान्ति शोचितुस् । - 
आपत्तु च न मुंहान्ति नरा+पाण्डतबुद्धयः || ४ । 


व्यवृहारभानु: । 


जो मनुष्य प्राप्त होने के अयोग्य पदार्थों की कभी इच्छा 
नहीं करते, अदृष्ट वा किसी पदार्थ के नष्ट भ्रष्ट दोजने पर 
शोक करने की अभिलाषा नहीं करते और बड़े २ दुःखों से 
युक्त व्यवद्दारों की प्राप्ति में भी सूढ़ होकर नहीं घबराते हैं, वे 
मलुष्य 'परिडतों/ की बुद्धि से युक्त कद्दाते हैं ॥ ४॥ 
' प्रवृत्तताक्‌ 'चित्रकथ ऊहवान प्रतिभानवान्‌ | 
आशु ग्रन्थर॒य वक्ता च यश स पण्डित उच्यते || ५॥ 
“ +जिसकी वाणी सब विद्याओरं में चलनेवाली, अत्यन्त अद्भुत 
विद्याओं की कथाओं को करने, विना जाने पदार्थों को तक 
से शीघ्र जानने, खुनी विचारी विद्याश्रों कों सदा उर्प- 
स्थित रखने और जो सब विद्याओं के श्रन्‍्थों को अन्य मनुष्यों 
को शीघ्र पढ़ानेवाला मलुष्य है, वद्दी 'पडिण्व' कद्दाता है॥ ५॥ 
श्र भ्रज्ञानुग यस्य प्रज्ञा चेव श्रुतानुगा। 
असंभिन्नाय्यमरय्याद्‌३ पण्डितारूयां लमेत सः ॥ ६ ॥ 
जिसकी झुनी हुई ओर पठित विद्या अपनी बुद्धि के सदा 
अल्ुकूल और बुद्धि और क्रिया खुनी पढ़ी हुईं विद्याओं के 
अज्ञुसार, जो धार्मिक श्रेष्ठ पुरुषों की मर्यादा का रक्षक और 
दुष्ट डाकुओं की रीति को विदीणें करनेहारा मनुष्य है, वही 
ध्यूण्डितः नाम घराने के योग्य द्ोता है ॥ ६॥ 
जहां ऐसे २ सत्य पुरुष पढ़ाने ओर बुद्धिमान पढ़नेवाले 
द्वोते हैं, वहां विद्या ओर धर्म की वृद्धि होकर सदा आनन्द दी 
बढ़ता जाता है'। और जद्दां निम्नलिखित मूढ़ पढ़ने पढ़ानेहारे 
होते हैं, वहां अविद्या अधर्म की उन्नति ट्वोकर डुःख हीं 
बढ़ता जाता दै-- 


४ व्यवहारभानु! 
( प्रश्न) फैले मनुष्य पढ़ाने और उपदेश फरनेवाले न होने 
चादियें ? 


( उत्तर ) मूखे के लक्षणः-- 


अश्ववश्व समुन्नद्वो दरिद्रश्व महासनाः । 
अधोश्राकर्ममणा प्रेप्ुमृंह इत्युच्यते बुध! ॥ १॥ 


जो किसी विद्या को न पढ़ और किसी विद्वान का उपदेश 
न छुनकर बड़ा घमंडी, द्रिद्र दोकर धनसम्बन्धी बड़े २ कामों 
की इच्छा वाला और विना किये बड़े २ फलों फी इच्छा 
करनेह्ारा द्वे ॥ १॥ 


दृष्ठान्त--जैसे एक द्रिद्र शेखचिल्ली नामक किसी 
प्राम में था। वहां किसी नगर का वनिया दश रुपये उधार 
लेकर घी लेने आया था। वद घी लेकर घड़े में भर किसी मजूर 
के खोज में था। वहां शेखचितल्ली आ निकला, उससे पूछा 
कि इस घड़े को तीन कोस पर लेजाने की क्या मजूरी लेगा । 
डसने कहा कि आठ आने | आगे वनिये ने कहा कि चार आले 
लेना हो तो ले। उसने कहा अच्छा । शेखचिल्ली घड़ा ले चला 
आर बनिया पीछे २ चलता हुआ मन में मनोरथ करने लगा 
कि दश रुपयों के थी के ग्यारह रुपये आवेंगे, दूश रूपया सेठ 
को दूंगा और एक रुपया घर की पूंजी रहेगी, वैसे ही दश' 
फेरे में दुश रुपये हो ज्ञायंगे | इसी प्रकार दश से सौ, सौ से 
सद्दल्लन, सद्दृत्न से लक्ष, लक्ष से करोड़, फिर सब ज्ञगह' 
कोठियां करूंगा और सब राजा लोग मेरे कज़ेदार हो जाय॑ थे 
इत्यादि बढ़े २ मनोरथ करने लगा। 


व्यवहारभानु: ५ 


आओऔर शेखचिज्नी ने विचारा कि चार आने की रुईं ले सूत 
कात कर बेचूगा, आठ आने मिलेंगे, फिर आठ आने से एक 
रुपया हो जायगा, फिर वैसे छ्वी एक से दो रुपये होंगे, उनसे 
एक बकरी लूँगा, जब उसके कच्चे बच्चे दोंगे तव उनको बेच 
एक गाय लूंगा, उसके कच्चे बच्चे बेच भेंस लूंगा, उसके कच्चे 
बच्चे बेच एक घोड़ी लूंगा, उसके कच्चे बच्चे बेच एक 
हथिनी लूंगा और उसके कच्चे बच्चे बेच दो बीवियां व्याहूँगा । 
एक का नाम प्यारी ओर दूसरी का नाम वेष्यारी रकखूंगा। 
जब प्यारी के लड़के गोद में वेठने आपचेंगे तब कहूँगा, बच्चे 
आओ बेठो, और ज्ञव वेप्यारी के लड़के आकर कहेंगे कि हम 
भी वेठें, तव कहूँगा नहों २, एसा कहकर शिर हिला दिया। 
घड़ा ग्रिर पड़ा फ़ूट गया, और घी भूमि पर फेल के धूलि में 
मिलगया । वनिया रोने लगा और शेखचिज्ली भी रोने लगा । 

वनिये ने. शेखचिल्ली को धमकाया कि घी क्‍यों गिरा दिया 
और रोता क्‍यों है, तेय क्‍या लुकूसान हुआ ? ( शेखचिल्ली ) 
तेरा: क्‍या बिगाड़ हुआ तू क्‍यों रोता है? ( बनिया ) मैंने दृश 
रुपये उधार लेकर प्रथम ही घी खरीदा था, उस पर बढ़े २ 
लाभ का विचार किया था, वह मेरा सब बिगड़ गया, मैं क्‍यों - 
न रोऊं ! ( शेखचिल्ली ) तेरी तो दश रुपये आदि की ही हानि 
हुईं, मेरा तो घर ही वना वनाया विगड़ गया, मैं क्‍यों न रोऊं! 
( बनिया ) क्या तेरे रोने से मेरा घी आजायगा ? ( शेखचिल्ली ) 
अच्छा तो तेरे रोने से मेशा घर भी न वन जायगा ! तू बड़ा 
सूखे है । ( वनिया ) तू सूखे तेरा वाप । 


दोनों आपस में एक दूसरे को मारने लगे, फिर मारपीट कर 
शेखचिज्ली अपने घर की ओर भाग गया, ओर बनिये ने घूलि 
मिले हुए घी को ठिकरे में उठाकर अपने घर की राह ली । 


धर व्यवहारभानुः 





4 पैखेंही खसामथ्य के बिना अशंक्यमनोसथ किया करंना झूखों 
का काम दे) और जो विना परिश्रम के पदाथों की प्राप्ति में 
उत्साही द्ोता है, उसी मन्नुष्य को विद्वान लोग 'मूः कद्दते हैं । 


अनाहृतः प्रविशाति अप्ृष्टो बहु भापषते .| 


अविश्वस्ते विश्वस्तति मूढचेता. नराधम३-॥ २१॥। 

( महाभारत उद्योगपर्च, विदुरप्रजागर, आ० ३२ ) 

जो. बिना .चुंलाये जहां तहां संभादि स्थानों में प्रवेश कर 

सत्कार और उच्चासन को चाहे वा ऐसे रीति से वेठे कि 

सब सत्पुरुषों को उसका आचरण अप्रिय विद्त हो, विंना 

पूछे बहुतं अएडबरड बके, अविश्वासियों में विश्वासी द्ोकर 

खुख की द्वानि कर लेवे, वही मनुष्य 'मूढ़वुद्धि'' और मनुष्यों में 
नीच कहाता है ॥ २॥ _ - 


जहां ऐसे २ भूढ़ मनुष्य पठनपाठन आदि व्यवह्ारों फो 
करनेहारे होते हैं, वहां खुख्नों का तो दर्शन कहां किन्तु डुःखों 
की भरमार तो हुआ दी करती है'। इसलिये बुद्धिमान लोग 
ऐसे २ मूढ़ों का .प्रसह्ृ .था इनके साथ . पठनपाठनक्रिया को 
व्यर्थ समझ कर पृवोंक्त धार्मिक विद्वानों का प्रसक्न और 
उनदी से विद्या का अभ्यास और खुशील बुद्धिमान विद्यार्थियों 
ही को पढ़ाया करें। ये विद्वान. ओर भूखे के लक्षणविधायक 
नछोक विदुरप्रजागर के ३२ अध्याय में एक ही ठिकाने लिखे हैं: । 

जो विद्या पढ़ें और पढ़ावें ते निज्ललिखित दोषयुक्त न हो:-- 
:.: आलिस्यें मदमोहों च चापल्यं गोषहिरेव च। 

स्तब्धता चामिमानित्वं तथा त्याग्रित्वमेव च |। 


व्यवहारभानुः ७ 


: ".. एते वे सप्तदोषाः स्युः सदा विद्यार्थिनां मता ॥ 
सुखार्यिनः कुतो पिद्या नास्ति विधार्यिनः सुखम्‌ । 

.. सुखारो वा त्यजेद्वियां विधा्ी वा त्यजेत्‌ सुखय्‌ ।। 

. आलस्य, अभिमान, नशा करना, सूढ़ता, चपलता, व्यर्थ 
इधर उधर को अण्डवरणड बातें करना, जड़ता, कभी पढ़ना कभी 
न पढ़ना, अभिमान और लोभ लालच ये ७ सात विद्यार्थियों 
के लिये विद्या के विरोधी दोष हैं, क्योंकि जिसको सुख चेन 
“करने फी इच्छा है, उसको विद्या कहां और जिसका चित्त 
विद्याग्रहण करने कराने में लगा है, उसको विषय्सम्बन्धी सुख 
चैन कहां ? इसलिए घिषयखसुखार्थी विद्या को छोड़े और - 
पविद्यार्थी विषयसुख से अवश्य अलग रहे, नहीं तो परमधम्मेरूप 
विद्या का पढ़ना पढ़ाना कभी नद्दीं दो सकेगा। ये श्छोक भी 
महाभारत विदुस्प्रजागर अध्याय ३४ में लिखे हैं। - . 


(प्रश्न) कैसे २ मनुष्य विद्याओं की प्राप्ति कर और 
करा सकते हैं? 


(3०) ब्रक्बचयस्यच गुण शरझ्यु त्वे बंसुधाधिप ! 
आजन्ममरणादस्तु  ब्रक्मचारी . भवेदिहं ॥ १॥ 

. - न तस्य किबन्चिदअआप्यम्तिति विद्धि नराधिप ! 
वहथः कोटयस्लृषीयां व. ब्रह्मलोके वसन्त्युत ॥ २ ॥ 
. सत्ये रतानां सतत्त दान्तानामूध्वरेतसांस | . . 
त्क्षच्य दहेद्राजनू स्वेपापान्युपासितम ॥ ३॥ 


य व्यवहारभानु! 


न्स्क्य्््े्य््ल्ल्ल््््््थ्च्च्खच् ललच्रस्‍स्स्स्चचचचिच्््य्च््चस2/स2ूप्््ं्०्शच्चस्स्सःिःक्िलल 
र््य्श्श्खश्ल्््््य्खच़ ्््ल््अ?४??नन्ऋ्/ _ -_'.'__ चल _य् च्र्थ््् _ ् ्ल्;/: | ्/्य््श्श्श्््ज्च्द< 


भीष्जजी युधिष्ठिर से कद्दते हैं कि--हे राजन | तू ब्रह्मचये 
के गुण झुन। जो मनुष्य इस संसार में जन्म से लेके मरण- 
पर्यन्त प्रह्मचारी होता है' ॥ १॥ 

उसको कोई शुभगुण श्रप्राप्त नहीं रहता, ऐसा तू जान । 
कि जिसके प्रताप से अनेक क्रोड़ ऋषि ब्रह्मलोक श्रर्थात्‌ 
सर्वानन्दस्वरूप परमात्मा में वास करते और इस लोक में भी 
अनेक झखुखों को प्राप्त दोते हैं ॥ २॥ 

जो निरन्तर सत्य में रमण, जितेन्द्रिय, शान्तात्मा, उत्कृष्ट, 
शुभगुण-खभावयुक्त और रोगरदित, पराक्रमसह्दित, शरीर 
ब्रह्मचय्ये अर्थात्‌ वेदादि सत्यशात्र और परमात्मा की उपासना 
का अभ्यास कर्मादि करते हैं, उनके वे सव उत्तम शुण बुरे/ 
काम ओर दुःखों को नए्ट कर सर्वोत्तम धर्म्मयुक्त कर्स और 
सब खुखों की प्राप्ति करानेहारे होते हैं, ओर इन्हों के सेवन से 


मनुष्य उत्तम अध्यापक और उत्तम विद्यार्थी हो सकते हैं ॥ ३ ॥” 


( प्रश्न ) 'शुरवीर' किनको कहते हैं ? 

(3०) वंदाध्ध्ययनशूराश्व श्राश्चाध्ष्ययन रता | 
गुरुशभूषया. शूरा। पिवशुश्रूपयाउपरे || १॥ 
मात्शुभूषया शूरा मभेक्ष्यश्रास्तथा5परे । 
अरण्यग्रहवासे च शराश्चाधतिथिपूजने ॥ २ || 

जो मनुष्य वेदादि शात्त्रों के पढ़ने पढ़ाने में शुरवीर, जो 
डुष्टों के दलन और श्रेष्ठों के पालन में शरचीर अर्थात्‌ 
इढ़ोत्साही, उद्योगी, ज्ञो निष्कपट परोपकारक अध्यापकों की 


सेवा करके श्रवीर, जो अपने जनक ( पिता ) की सेवा करके 
शुरचीर ॥ १॥ 


व्यवहारमानुः 8 


जो माता की परिचर्या से श्र, जो संन्‍्यासाभ्रम से युक्त 
अतिथिरूप होकर सव्वेत्र भ्रमण करके परोपकार करने में 
शूर, जो वानप्रस्थाश्रम के कसे और जो ग्रहामश्रम के व्यवद्दार 
में शर होते हैं, वे ही सब सुखों के लाभ करने कराने में 
अत्युत्तम होके धन्यवाद के पात्र होते हैं, कि जो अपना तन, 
मन, धन, विद्या और धर्मादे शुभगुण अहस करने में सदा 
उपयुक्त करते हैं ॥ २॥ 

(( भ० ) शिक्षा किसको कहते हैं ? 


/ (3०) जिससे मनुष्य चिचा आदि शुभगुणों की प्राप्ति 
ओर अ्रविद्यादि दोषों को छोड़ के सदा आनबन्दित होसकें, वह 
शिक्ष” कद्दाती हे 

( प्र० ) विद्या और अधिया किसको कहते हैं ! 

(3० ) जिससे पदार्थ का खरूप यथावत्‌ जानकर उससे 
उपकार लेके अपने ओर दूसरों के लिये सव खुखों को सिद्ध 
कर सकें, बह 'विद्ा और जिससे पदार्थों के खरूप को उलटा 
जानकर अपना ओर पराया अज्भुपकार कर लेवें, चह “अविद्याः 
कहानी है। 

( प्र० ) मलुष्यों को विद्या की प्राप्ति और अविद्या के नाश 
के लिये क्‍या २ फर्म करना चाहिये ! 

( 3० ) घर्णोब्वारण से लेकर वेदार्थक्ञान के लिये ब्रह्मचये 
आदि कम करना योग्य है | 

4 प्र०) ब्रह्मचारी किसको कहते हैं ? 

(उ० ) जो जितेन्द्रिय ढोके ब्रह्म अर्थात्‌ वेद्विद्या के लिये 
तथा आयचणये-कुल में जाकर विद्या श्रहण के लिये परदुज् करे. 
बह “रद्चारीः कद्दाता है । 


१० व्यवहारभानुः 





( प्र० ) आचार्य किसको कहते हें ? ल्‍ हर 

(3०) जो विद्यार्थी को अ्रत्यन्त प्रेम से धर्मयुंक्त प्य 
वहार-- की शिक्षापू्वेक विद्या होने के लिये तन, मेने और घर्त 
से प्रयल्ष करे, उसको “आतचाभ' कहते हैं । 

( प्र० ) अपने सन्‍्तानों के लिये माता, पिता और आचाये 
क्‍या २ शिक्षा करें ? 

( उ० ) मात्मान्‌ पित्तमानाचायबान्‌ पुरुषों वेद्‌ ॥ - 
शतप्थत्राहण ॥ 
अद्दोभाग्य उस मनुष्य का है.कि जिसका जन्म. धामिक 
विद्वान माता पिता और आउचाये के सस्वन्ध में दो, क्योंकि 
इन तीनों ही की शिक्षा से मनुष्य उत्तम होता है।ये अपने; 
सनन्‍्तान और विद्यार्थियों को अच्छी भाषा षोलने, खाने, पीने 
चेठने, उठने, वल्या धारण करने, माता, पिता आदि 
करने, उनके सामने ययेणचारी न होने, विरुद्ध चेष्टा न करने 
आदि के लिये प्रयत्न से नित्यप्रति उपदेश किया-करें, , और 
जैसा २ उसका सामर्थ्य बढ़ता ज्ञाय वेसी २ उत्तम बातें सिख 
लाते जञायें। इसी प्रकार लड़कें और लड़कियों को पांच वा 
आठ बषे की अवस्था पर्यन्त-माता पिता और इनके उपरान्त 
आजचाये की शिक्षा होनी चाहिये। . , 

( प्र० ) क्‍या जेसी चाहें वेसी शिक्षा करें ? 

(3० ) नहीं, ज्ञो अपने पुत्र पुत्री ओर विद्यार्थियों. को खु- 
नावें कि खुन मेरे बेटे बेटियां और विद्यार्थी ! तेरा शीघ्र विवाद्द ) 
करेंगे, तू, इसकी डाढ़ी मूंछ पकड़ले, इसकी ःजटा पकड़ के 
ओढ़नी , फेंक दे, धौत्त मार, गाली दे, इसका फपड़ा छीन सका 
ओडढ़्ती वा टोपी फ्रेंकदे, खेल, कूद, हँस, रो, तुम्हारे 


व्यचहारभाजु: १५ 


मैं. फ्लवारी निकालेंगे इत्यादिं कुशिक्षा फरते हैं, उनको माता 
पिंतों और आचाये न समंकना चाहिये, किन्तु सन्‍्तान और 
शिष्यों के पक्के शत्रु और. ढुःखदायक हैं, क्‍योंकि जो बुरी चेष्टा 
, देखकर लड़कों को न घुड़कते और च दंड देते हैं, वे 
क्योंकंर माता, पिता और आचाये हो सकते हैं' ! 


क्योंकि जो अपने सामने यथातथा बकने, निलेज् होने, 
व्यर्थ चेश करने आदि बुरे कर्मो से हटाकर विंद्या आदि शुभ- 
गुणों के लिये उपदेश नहों करते, न तन, मन, धन लगा के 
उत्तम विद्या व्यवहार का सेवन कराकर अपने सन्‍्तानों को 
सदा श्रेष्ठ करते जाते हैं. वे माता, पिता और आचाये कद्दाकर 
धन्यवाद के पात्र कभी नहों हो सकते । और जो अ्रपने २ 
संतान और शिष्यों को ईश्वर की उपासना, धर्म, अधम्े, प्रमाण, 
अमेय, सत्य, मिथ्या, * पाखएड, वेद, .शाख््र: आदि-के लक्षण 
और .उनके स्वरूप. का यथावत्‌ बोध करय और साम्रथ्ये के 
अल्ुकूल उनको वेद शास्ों के बचन भी कराठस्थ कराकर 
विद्या पढ़ने, आचाये के अश्ुकूल रहने की रीति जबा देवें, 
जिससे विद्याप्राप्ति आदि प्रयोजन निविश्न सिद्ध:हों, वे-ही “माता 
पिता और श्राचाम)-कहाते हैं! - 


प्र० )/विद्या किस २ प्रकार और किन फर्मों से होती.दै 
(उ॒० १ बतुरिं/अकरैविद्योपपुझ्ला भवति । आंगमकालेन 
स्वाध्यायक्रालेन प्रवचनकालेन व्यवहारकालैनेति ।। 

सहा० झअ० १ | १॥ १ | आ० १ ॥ 


विद्या चार प्रक्रार से आती है-+आगम; खाध्याय, प्रवलषद ., 
+और - व्यवद्वारकाल । 'आगमकाल' डसको कहते हैं कि जिससे 


१२ व्यवहारभानु! 

मलुष्प पढ़ानेवाले से सावधान होकर ध्यान देके विद्यादि 
पदार्थ भ्रहण कर सके । 'स्वाध्यायकाल'ँ उसको कहते हैं कि जो 
पठन समय में आचाये के मुख से शब्द, अर्थ और सम्बन्धों 
की बातें प्रकाशित हों, उनको एकान्त में खस्थचित्त द्ोकर 
पूर्वापर विचार के ठीक २ हृदय में दृढ़ कर सके । “प्रवष्तन- ' 
काल' उसको कहते हैं. कि जिससे दूसरे को प्रीति से विद्याओं 
को पढ़ा सकना । “व्यवहास्काल' उसको कद्दते हैं कि जब अपने 
आत्मा में .सत्यधिद्या होती है, तव यह करना यह न करना 
वह्दी ठीक २ सिद्ध हो के वेसा दी आचरण करना हो सके, ये 
चार प्रयोजन हैं । 


तथा अन्य भी चार फर्म विद्याप्राप्ति के लिये हैं-अ्रवण, 
मनन, निदिध्यासन ओर साक्षात्कार । गण” उसको कहते हैं 
कि आत्मा मन के और मन भ्रोत्न इन्द्रिय के साथ यथावत्‌ युक्त 
करके अध्यापक के सुख से जो २ अथे और सम्बन्ध के प्रकाश 
करने हारे शब्द निकलें, उनको श्रोत्र से मन और मन से आत्मा 
में एकन्न करते ज्ञाना । 'मनन उसको कहते हैं कि जो + शब्द 
अर्थ और सम्बन्ध आत्मा में एकत्र हुए हैं, उनका एकान्त में 
स्वस्थचित्त होकर विचार करना कि कौन शब्द किस अर्थ के 
साथ और कौन अर्थ किस शब्द के साथ सम्बन्ध अर्थात्‌ मेल 
रखता, और इनके मेल में फिस प्रयोजन की सिद्धि और उलटे 
होने में क्या २ हानि होती है, इत्यादि । “निदिध्यासन' उसको 
कहते हैं कि ज्ञो २ अर्थ और सम्बन्ध झुने विचारे हैं, वे ठीक २ 
हैं वा नहीं, इस बात की विशेष परीक्षा करके दृढ़ निश्चय 
करना | और 'साक्षाकार' उसको कद्दते हैं कि ज्ञिन अर्थों के 
शब्द और सस्बन्ध खुने विचारे और निम्चय किये हैं,. उनको 
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यथावत्‌ ज्ञान और क्रिया से प्रत्यक्ष करके व्यवद्दारों की सिद्धि 
से अपना और पराया उपकार करवा आदि विद्या की प्राप्ति के 
साधन हैं । 

( प्र० ) आचाये के साथ विद्यार्थी केसा २ वर्त्ताव करें और 
केसा २ न करें ? 

(3० ) मिथ्या फो छोड़ के सत्य बोलें, सरल रहें, अभि- 
मान न करें, आज्ञा पालन करें, स्तुति करें, निंदा न करें, नीचे 
आखन पर चेठें, ऊँचे: न बेठें, शान्त रहें, चपलता न करें, 
आचाये की ताड़ना पर प्रसन्न रहें, क्रोध कसी न करें, जब 
कुछ वे पूछें तो हाथ जोड़ के नम्न द्वोकर उत्तर देवें, घमंड से 
न बोलें, जब थे शिक्षा करें चित्त देकर खुनें, ठट्ठे में न डड़ावें, 
शरीर और बस्तर शुद्ध रकलें, मेले कभी न रक्‍खें, जो कुछ 
प्रतिज्ञा करें उसको पूरी करें, जितेन्द्रिय होवें, लम्पटपन 
व्यभिचार कभी न करें | के ४५ 
।  उत्तमों का सदा मान करें, अपमान कभी न करें, डफ्कार 
मान के कतज्ञ होवें, किसी के अन्चुपकारी होकर कृतघ्न न होदें, 
'पुरुषार्थी रहें, आलसी कभी न रहें, जिस २ कर से विद्याप्राप्त 
, हो उस २ को करते ज्ञायँ, जो २ घुरे काम, क्रोध, लोभ, मोह, 

। भय, शोक आदि विद्याविरोधी हों, उनको छोड़कर रूदा उत्तम 
| शुणों की कामना करें, बुरे कामों पर क्रोध, विद्याग्रहण में लोभ, 
। सल्ञनों में मोह, बुरे कामों से भय, अच्छे काम न होने में शोक 
। करके विद्यादि शुभगुणों से आत्मा और वीये आदि धातुओं की 
' रक्षा से जितेन्द्रिय हो शरीर का वल सदा बढ़ाते जाय॑। 

[ प्र० ) आचाय॑ विद्यार्थियों के साथ केसे वरत्तें ? 

“ /( उ० ) जिस भ्रकार से विद्यार्थी विद्यान, खुशील, निर- 

भिमाची, सत्यवादी, धर्मात्मा, आस्तिक, निरालस्य, उद्योगी, 
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परोपकारी, .वीर, .धीर, गंभीर, पवित्नाचयण, शान्तियुक्त. 
द्रमनशील, जितेन्द्रिय, /ऋजु; प्रसन्नवद्न. होकर - माता, पिता, 
आचाये, अतिथि, बन्छु, मित्र, राजा, प्रजा आदि के श्रियकारी 
हाँ । जब किसी से बातचीत करें तब जो २ उसके मुख से अक्षर 
पद्‌ वाक्य निकलें, उनको शान्‍्त दोकर खुनके प्रत्युत्तर देवें । 


जब कभी कोई बुरी चेष्ठा, मलिनता, मेले वस्रधारण, 
बेठने, विपरीताच्ररण, . निन्‍दा, इेर्ष्या,, द्रोह,. विवाद,. लड़ाई, 
बखेड़ा, चुगली, किसी पर मिथ्या दोष लगाना, चोरी, जारी 
अनभ्यास, आलस्य, अतिनिद्रा, . अतिपमोज्नन, . अतिजागरण, 
व्यर्थ खेलना, इधर उधर अट् सद्द मारना, विषयसेवन, बुरे 
व्यवहारों की कथा करना वा खुनना, दुष्टों के संग बेठना आदि 
दुष्ट व्यवद्दार करें तो उच्को यथापराध कठिन दण्ड देवे। 
इस में प्रमाए!-- 


सामते; पाशिभिन्तेन्ति गुरवो न विषोछितेः 


लालनाश्रांयेणोी दोषास्ताडनाश्रांयेणो गुणा; || १ ॥ 
महाभाष्य अ० झ् | पा० १ | सु० ८ | आ० १॥॥ 


आचाये लोग अपने विद्यार्थियों को विद्या और खशिक्षों 
होने के लिये प्रमंभाव से अपने हाथों से 'ताड़ना करते हैं, 
फर्योंकि सन्‍्तान और विद्यार्थियों का जितना लाड़न करना है 
उतना दी उनके लिये बिगाड़ और जितनी ताड़ना करनी है 
उतना ही उनके लिये खुधार है । परन्तु ऐसी ताड़ना न करे 
कि जिससे अंग भंग वा मर्म में लगने से विद्यार्थी वा लड़के 
लड़की लोग- व्यथा को प्राप्त दोजायं ॥ १॥ . | .- 
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(प्र० ) पटितव्यं तदपि मत्तैव्य न पठितव्यं तदपि म्तेव्यं 
दन्तकेटाकटेति कि कत्तेव्यंम्‌ 

हड़दक् उवाच- हुड़दज्ना कहता हैं कि जो पढ़ता है, वह 
भी मरता है' और जो नहीं पढ़ता बह भी मरता है,, फिर पढ़ने 
पढ़ाने में दांत कटाकट क्‍यों करना 
(3० ) न पिधया बिना सोरूष नराणों जायते घुधम्‌ | 

अतो धम्मायेमो्षेम्यों विधाम्यासं समाचरेत्‌ ॥ २ ॥ 

खज्जन उवाच--सज्नन कहता है कि खुन भाई हुड़दक्के ! 
जो तू जानता हे सो विद्या का फल नहीं कि विद्या के पढ़ने 
से जन्म-मरण आंख से देखना कान ले छुनना आदि ये ईश्वरीय 
निर्यम अन्यथा होजांयं, किन्तु विद्या से यथार्थक्षान होकर 
यथायोग्य व्यवहार करने कराने से आप ओर दूसरों को 
आनंन्दयुक्त करना “विद्या का फल' है। क्‍योंक्रि बिना विद्या के 
किसी महुष्य को निश्चल छुख नहीं हो सकता। क्‍या भयां 
किसी को क्षण भर खुख हुआ, न हुआ सा है। किसी का 
सामर्थ्य नहों है कि जो अधिद्वान द्वोकर धर्म, अर्थ, फाम 
ओर मोक्ष के स्वरूप को यथावत्‌ जानकर सिद्ध कर सके। 
इसलिये सवको उचित है' कि इनकी सिद्धि के लिये विद्या का 
अभ्यांस तंन, मन, धन से किया और कराया करें॥ श॥ 

( हुड़दड्ला ) हम देखते हैं कि बहुतले मदुष्य [विद्या पढ़े हुए 
द्रिद्र और भीख मांगते तथा विना पढ़े हुए राज्य-धन का आन 
न्द्‌भोगते हैं. ? | 

( सजल्लन ) खुनो प्रिय! खुख दुःख का योग आत्मा में हुआं 
करता है। जहां विद्यारूप खरय्य का अभाव और अविद्यान्धकार 
का भाव दै, वहां दुःखों की तो भरमार, खुख की फंया कथा 
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कहता है ? और जहां विद्याके प्रकाशित डोकर अविद्यान्धकार 
को नष्ट कर देता है, उस आत्मा में सदा आनन्द का योग और 
छुःख फो ठिकाना भी नहीं मिलता हे। 


डुड़दह्मा शिर घुनकर चुप होगया । 


( प्र० ) आचाये किस रीति से विद्या और खझुशिक्षा का 
अहण फरावें और विद्यार्थी लोग करें ? 


( 3० ) आचाये समाहित दोकर ऐसी रीति से विद्या 
आर खुशिक्षा करें कि जिसले उनके आत्मा के भीतर सुनिश्चित 
अर्थ दोकर उत्साह छी बढ़ता जाय। ऐसी चेष्ठटा वा कर्म 
कभी न करें कि जिसको देख वा करके विद्यार्थी अधर्मयुक्त 
होजावें । चष्ठान्त, हृस्तक्रिया, यन्‍्त्न, फलाकौशल विचार 
आदि से विद्याथियों के आत्मा में पदार्थ इस प्रकार साक्षात्‌ 
करावें कि एक के जानने से हज़ारों पदार्थे यथाबत्‌ जानते 
जाय॑ं | अपने आत्मा में इस बात का ध्यान रखें कि जिस २ 
प्रकार से संसार में विद्या धर्माचरण की बढ़ती और मेरे 
पढ़ाये मनुष्य अविद्वानू और कुशिक्षित होकर मेरी निनन्‍दा के 
कारण न होजाय॑ं कि मैं ही विद्या के रोकने ओर अविद्या की 
वृद्धि का निमित्त न गिना जाऊँ, ऐसा न हो कि सर्वात्मा परमे- 
श्वर के गुण कस स्वभाव से मेरे ग्रुण कर्म स्वभाव विरुद्ध 
होने से सुकको महादुःख भोगना हो । परम धन्य वे मलुष्य हैं 
कि जो अपने आत्मा के समान झछुख में खुख और दुःख में 
डु।ख अन्य मनुष्यों का ज्ञावरर धामिकता को कदापि नहीं 
छोड़ते, इत्यादि उत्तम व्यवद्दार आचाये लोग नित्य करते ज्ञाय॑ । 

विद्यार्थी लोग भी जिन कर््मो से आचार्य की प्रसन्नता 
होती जाय वैसे के करें, जिससे उसका आत्मा सन्तुष्ट होकर 
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. चाहे कि ये लोग विद्या से युक्त होकर सद्‌ प्रसन्न रहें | रात 
'. दिन विदा दी के विचार में लगकर एक दूसरे के साथ प्रेम 
से परस्पर विद्या को बढ़ाते जावें । जदां विषय वा अधर्स 
की चर्चा भी होती द्ो वहां कभी खड़े भी न रहें । जहां २ 
विद्यादि व्यवहार और धर्म का व्याख्यान होता हो वहां से 
अलग कभी न रहें । भोजन छादन ऐसी रीति से करें 
कि जिससे कभी रोग, वीयेहानि वा प्रमाद्‌ न बढ़े। जो 
बुद्धि के नाश करनेहारे नशा के पदार्थ हों उनको भ्रद्दण कभी 
न करें, किन्तु जो २ ज्ञान बढ़ाने. और रोग नाश करनेहारे पदार्थ 
हों उन्हीं का सेवन सदर किया करें। नित्यप्रति परमेश्वर का 
ध्यान, _ योगाभ्यास, बुद्धि का बढ़ाना, सत्य धर्म की निष्ठा और 
अधर्स का सर्वथा त्याग करते रहें। जो २ पढ़ने में विप्नरूप 
कर्म हों उनको छोड़कर पूर्ण विद्या को प्राप्त करें, इत्यादि दोनों 
के गुण कर्स हैं । 

( ध्र० ) सत्य और असत्य का निश्चय किस प्रकार से होता 
है, क्योंकि जिसको एक सत्य कद्दता है दूसरा उसी को मिथ्या 
चतलाता है! । उसका निणेय करने में क्या २ निश्चित साधन हैं ? 

(3० ) पांच हैं । उन्तमें प्रथम- ईश्वर, उसके गुण, करे 
स्वभाव और वेद्विद्या; दुसरा--खुशि्क्रिम; तीसर--पअत्यक्षादि 
आठ प्रमाण; चोौथा--आप्तों का आचार, डपदेश, श्रन्थ और 
सिद्धान्त; ओर पांचवां--अपने आत्मा की साक्षी, अल्छुकूलता, 
जिज्ञाखुता, पवित्रता और विज्ञान । 

इंश्वरादि से परीक्षए करना उसको कहते हैं कि ज्ञो २ ईश्वर 

के न्याय आदि गुण, . पक्तपातरहित ख॒ष्टि बनाने का कर्स' और 

सत्य, न्याय; दयालुता, परोपकारिता आदि -स्वभाव और वेदो-' 
० 
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पदेश से सत्य और धर्म' ठहरे वही सत्य और धर्म और जो २ 
असत्य और अधर्े ठहरे वही असत्य और अधर्म' है। जैसे 
कोई फहे कि बिना कारण और कर्ता के कार्य होता है, सो 
सवेथा मिथ्या जानना । इससे यह सिद्ध होता है कि जो रृष्टि 
की रचना कफरनेहारा पदार्थ है वही ईश्वर और उसके गुण, 
कंस, स्वभाव पेद्‌ और खश्िक्रम से ही निश्चित जाने जाते हैं । 

दूसरा 'सुध्किम' उसको कहते हैं. कि ज्ञो २ सष्टिक्रम अर्थात्त्‌ 
खष्टि के गुण, कर्म और स्वभाव से विरुद्ध हो वह मिथ्या, और 
अज्ुकूल दो वह सत्य कद्दाता हैं। जेसे कोई फहद्ठे कि विना मा 
बाप के लड़का, फान से देखना, आंख से घोलना आदि होता वा 
हुआ है, ऐसी २ बातें खश्टिक्रम से विरुद्ध होने से मिथ्या और 
माता पिता से सन्‍्तान, फान से सुनना और आंख से देखना 
आदि खशिक्रम के अन्ुकूल होने से सत्य ही हैं । 

तीसरा भ्रत्यक्ष आदि शआाठ प्रमाणों से परीक्षा! करना उसको 
कहते हैं. कि जो २ प्रत्यक्षादि प्रमाणों से ठीक २ उहरे वह 
सत्य ओर जो २ विरुद्ध 5हरे वद्द मिथ्या समझना चाहिये । 
जैसे किसी ने किसी से कद्दा कि यह फ्या है ? दूसरे ने कद्दा 
फि पृथ्वी, यह 'प्रत्यक्' है'। इसको देखकर इसके फारण फा 
निश्चय करना, “अनुम'न' । जेसे बिना वनानेहारे के घर नहीं बन 
सकता, वेसे दी सृष्टि फा बनानेहारा ईश्वर भी बड़ा फारीगर 
है, यह दृछ्ान्त 'उपमान! | और सत्योपदेशओं का उपदेश, वह 
“शब्द” । भूतकालस्य पुरुषों की चेष्ठा, सृष्टि आदि पदाथों की 
कथा आदि को 'ऐतिह! | एक बात फो खुनकर बिना झुने 
कहे प्रसक् से दूसरी बात को जान लेना, यह 'अथोरपत्ति'। कारण 
से काये दोना आदि को 'सम्मग' | और आठपां अभाव श्रर्थात्‌ 
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किसी ने किसी से कद्दा कि जल लेआ, उसने वहां जल के 
अभाव को जानकर तके से जाना कि जहां जल है वहां से 
लाकर देना चाहिये, यह “अमाव' प्रमाण कद्दाता है।इन आठ 
प्रमाणों से जो विपरीत न हो वह २ सत्य और जो २ उल्लदा हो 
बह २ मिथ्या है'। 

आएं के आचार ओर सिद्धान्त से परीक्षा! करना उसको कहते 
हैं. कि जो २ सत्यवांदी, सत्यकारी, सत्यमानी, पक्तपातरहित 
सब के हितेषी विद्यान सब के खुख के लिये प्रयत्न करें, थे 
धार्मिक लोग “आए” कहाते हैं' । उन्तके उपदेश, आचार, ग्रन्थ 
आर सिद्धान्त से जो युक्त हो वह सत्य और जो विपरीत दो 
वद्द मिथ्या है । 

आत्मा से परीक्ष” उसको फंद्दते हैं कि जो २ अपना आत्मा 
, अपने लिये चाहे सो २ सब के लिये चाहना, और जो २ न 
चाहे सो २ किसी के लिये न चाहना । जैसा आत्मा में वेसा 
मन में, जेसा मन में वेसा क्रिया में होने को जानने की इच्छा, 
शुद्ध भाव और विद्या के नेत्र से देखकर सत्य और अखसत्य का 
निश्चय करना चाहिये । 

इन पांच प्रकार की परीक्षाओं से पढ़ने पढ़नेहारे तथा सब 
मनुष्य सत्याउसत्य का निणेय करके धर्म का प्रहण और 
अधर्स' का परित्याग करें और करावें। 

( श्र० ) धर्म और अधर्स किसको कहते हैं ? 

(3० ) जो पक्तपातरद्धित न्याय, सत्य का ग्रहण, असत्य 
का परित्याग, पांचों परीक्षाओं के असुकूल आचरण, ईश्वराक्वा- 
पालन, परोपकार करनारूप “मं,” जो इससे विपरीत वह 'अधमे' 
कद्दाता दे, क्‍योंकि जो सब के अविरुद्ध वद्द धंम और जो पररुपर 
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विरुद्धाचरण सो अधर्स क्‍्योंकर न कद्दावेगा ? देखो, किसी ने 
किसी से पूछा कि सत्य क्या दे ? उसको उसने उत्तर दिया 
जो मैं मानता हूँ । फिर उसने पूछा और जो बह मानता है' वा 
जो मैं मानता हूँ वह क्‍या है ? उसने कद्दा कि अधर्म हे । 
यही पतक्तपात से मिथ्या और विरुद्धाचार अधर्स और ज्ञव 
तीसरे ने दोनों से पूछा कि सत्य बोलना धर्म अथवा असत्य ? 
तब दोनों ने उत्तर दिया कि सत्य बोलना धर्से और असत्य - 
बोलना अधर्स' है, इसी का नाम धर्स जानो । परन्तु यहां पांच 
परीक्षा की युक्ति से सत्य और असत्य का निश्चय करना 
योग्य है । 
(प्र०0) जब २ सभा आदि व्यवहारों में जावें, तव २ केसे २ च्ते ? 


(3० ) जब सभा में जावें तब दढ़ निश्चय कर लेचें कि में 
सत्य को जिताऊं और असत्य को दराऊंगा। अभिमान न रकखे 
अपने को बड़ा न माने | अपनी बात का कोई खण्डन करे उस 
पर क्रुद्ध वा अप्रसन्न न हो । जो कोई कहे उस वचन को ध्यान . 
देकर खुन के जो उसमें कुछ अखत्य भान हो उस अंश का 
खण्डन अवश्य करे, और जो सत्य द्वो तो प्रसन्नतापूवेक श्रहण 
करे, बड़ाई छोटाई न गिने, व्यर्थ बकवाद्‌ न करे, कभी मिथ्या 
का पक्ष न करे, और सत्य को कदापि न छोड़े। ऐसी रीति से 
बेठे वा उठे कि जिससे किसी को बुर विद्त न हो। सर्वेह्ित 
पर दृष्टि रकले | जिससे, सत्य की बढ़ती और असत्य का नाश 
हो उसको करे, सज्नों का संग करे और दुष्टों से अलग रहे, 
जो २ प्रतिज्ञा करे वह २ सत्य से विरुद्ध न हो और उसको सवेदा 
आर पूरी करे, इत्यादि कस्से सब सभा आदि. व्यवहारों 
में करे । । ॥ 
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( प्र० ) जड़बुद्धि और तीत्रबुद्धि किसको कहते हैं: ? 

(3० ) जो आपतो समझ; दी न सके परन्तु दूसरे के 
सममाने से भी न समझे वह 'जढ़व॒द्दे/! और जो समझाने से 
भटपट समके और थोड़े ही समझाने से बहुत समझ जावे 
बह 'तीजबुद्धि' कहाता है । ु 

यहां मद्ाजड़ और विद्यान्‌ का द्थ्टान्त छुनो--'कहीं एक 
रामदास वेरागी का चेला भूपालदा[स पाठ करता २ कुए पर 
पानी भरने को गया । वहां एक ९ डत बैठा था। उसने अशुद्ध 
पाठ छुन कर कहद्दा कि तू “स्ली गनेसायनमः” ऐसा घोकता है, 
सो शुद्ध नहीं. है, किन्तु “अ्रीगरोशाय नमः” ऐसा शुद्ध पाठ 
कर। तब वह बोला कि मेरे महन्तजी बढ़े पंडित हैं, उन्होंने 
. जैसा मुभको बताया है वेसा ही घोखूंग[।डसने पानी भरकर 
झपने गुरु के पास जा के कहा कि महाराजजी ! एक वम्मन 
मेरे पाठ को अखुछ बवलाता है'। 


तब खाकीजी ने चेलों से कद्दा कि उस वम्मन को यहां 
चुला लाओ, वह गुरु का फटकार मेरे चेले को क्‍यों वहकाता 
और खुद्ध का अखुद्ध क्‍यों बतलाता है? चेला गया परिडतजी 
को वुला लाया। परणिडत से महन्त बोले कि तू इसके कितने 
प्रकार के पाठ आनता है ? पंडित ने कद्दा कि एक प्रकार का। 
महन्तजी ने कद्दा कि तू कुछ भी नहीं जानता, देख मैं तीन 
प्रकार का पाठ जानता हूँ। एक-स्रीगनेसाजनम | दूसरा-- 
स््रीयनेसापनम | तीसरा--ल्ीयनेसायनम । ( पंडित ) महत्तजी ! 
तुम्दारे पाठ में पांच दोष हैं| प्रथा श का स । ग॒का न।शा 
का सा | य का ज, प बोलना और विसजेनीय का न बोलना पांच 
' अशुद्धि हैं।महन्तजी बोले--चलबे गुरु के बड़े घर में सब शुद्ध हैं । 
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पंडित चुपकर चले आये, क्‍योंकि “सर्वेस्योषधमस्ति शास्त्र- 
कथितं मूखेस्य नास्त्योषधम” सब का ओषध शाखस्र में फद्दा 
है' परन्तु शठ मनुष्यों का ओषध नहीं कहा | ऐसे उठी मनुष्यों 
से अलग रहे, जो वे सुधरा चाहें तो विद्वान. उपदेश कर के 
उनको अवश्य खुधार | 

(प्र० ) जो माता, पिता, आचाय्ये और, अतिथि अधर्म 
करें और करने का उपदेश करें तो मानना चाहिये वा नहीं ? 

( 3० ) कदापि नहीं । कुमाता कुपिता सन्‍्तानों को बुरे 
उपदेश करते हैं. कि बेटा ! बिटिया ! तेरा विवाह शीघ्र फरे 
देंगे, किसी की चीज़ पावे तो उठा ल्ञाना, फोई एक गाली दे 
तो उसको तू पचास गाली दे, लड़ाई, भूगड़ा, खेल, चोरी, 
जारी, मिथ्याभाषण, भांग, मद्य, गांजा, चरस, अफीम खाना, 
पीना आदि कम्म करने में कुछ दोष नहीं, क्योंकि अपनी कुल- 
परंपरा है।। सुनो प्रमाण--“कुल धर्स्स: सनांतन:” जो कुल में धर्म 
पहिले से चला आता है उसके करने में कुछ भी दोष नहीं । 

( खुसन्‍्तान आह ) जो तुमने शीघ्र विवाह करना, किसी 
फी चीज़ उठा लाना आदि कर्म कहे वे दुए मसुंष्यों के काम 
हैं श्रेष्ठों के नहीं, किन्तु श्रेष्ठ तो ब्रह्मचये से पूरे विद्या पढ़कर 
स्यंवर अर्थात्‌ पूर्ण थुवावस्था में दोनों की प्रसन्नतापूवेक विवाद 
करना, किसी की करोड़ों की चीज़ जंगल में पड़ी देखकर 
कभी भ्रहणु करने की मन में भी इच्छा न करना आदि कस 
किया करते हैं । जो २ तुम्हारे उत्तम कम्से और उपदेश हैं. उन २ 
को तो हम अहण करते हैं अन्य को नहीं, परन्तु तुम फैले ही 
हो, हमको तन, मन, धन से तुम्हारी सेवा करना परमधर्म है' 
क्योंकि जैसी तुमने बाल्यावस्था में हमारी सेवा की हैः वैसी 
तुम्हारी सेवा हम क्यों न करें ? 
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( कुसन्तान आह ) श्रेष्ठ माता पिता आचाय्य॑ अतिथियों से 
अभागिये सन्तान कहते हैं कि हमको खूब खिलाओ, पिलाओ, 
खेलने दो, दमांरे लिये कमाया करो, जब तुम मर जाओगे तब 
हम ही को सब काम करना पड़ेगा | शीघ्र विवाह करदो, नहीं 
तो दम इधर उधर लीला करेंदींगे | वाग़ में ज्ञके नाच तमाशा 
करेंगे वा वेरागी द्वो ज्ञायंगे । पढ़ने में बड़ा कष्ट होता है, हमको 
पढ़फे क्‍या करना है, क्‍योंकि हमारी सेवा करने वाले तुम तो 
बने ही हो | हमको सेल, सपद्द, सवारी, शिकारी, नाच, खाने, 
पीने, ओढ़ने, पहरने के लिये खूब दिया करो, नहीं तो दम जब 
जवान होंगे तब तुमको समझ लेंगे--'दरडादणिड, चखानखि, 
केशाकेशि, मुष्मुष्टि, युद्धमेव भविष्यत्यल्यत्किम” | ऐसे २ 

'सनन्‍्तान डुए्ट कहते हैं । 

उत्तम माता आदि उनसे कहते हैं कि झखुनो लड़को! 
अभी तुम्हारी पढ़ने, शुनने, सत्सक्व करने, अच्छी २ बात 
सीखने, बीयेनिश्रह और आचाये आदि की सेवा करने, विद्वान 

- होने, शरीर और आत्मा को पूर्ण युवावस्था आदि उत्तम कर्म 
करने की अवस्था है, जो चूकोगे तो फिप पछतावोगे, पुनः 
ऐसा समय तुमको मिलना अति कठिन है'। क्योंकि जब तक 
हम घर का और तुम्दारे खाने पीने आदि का प्रवन्ध करने 
बले हैं, तब तक तुम सखुशिक्षाप्रद्ृणपूषेक सर्वोच्तष्ट विद्यारूपी 
घन को संचित करो, यही अक्षय धन है' कि जिसको चोर 
आदि न ले सकते, न भार होता, ओर जितना दान करो उतना 
दी अधिक २ बढ़वा जाता है। इसके होने से जहां रहोगे वहां 
खुखी और प्रतिष्ठा पाओगे | धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष के 
सम्बन्धी कफम्मीं को जान कर सिद्ध कर सकोगे ! हम जब 


२४9 व्यवहारभालु! 


तुमको विद्यारूप श्रेष्ठ गुणों से अलडःकूत देखेंगे, तभी हमको परम 
सनन्‍्तोष होगा, और जो तुम कोई ढुए काम करोगे तो हम अपना 
भी अभाग्य सममझेंगे, क्योंकि हमारे कौन से पापों के फल से 
हमको दुष्ट सन्तान मिले । क्या तुम नहों देखते कि जिन मलुष्यों 
को राज्य धन प्राप्त भी है' परन्तु विद्या और उत्तम शिक्षा के 
विना नष्ट भ्रष्ट द्ोजाते और थ्रेप्र विद्या खुशिक्षा से युक्त द्रिद्र 
भी राज्य और ऐश्वय को प्राप्त होते हैं | तुमको चाहिये कि-- 
यान्यस्माक७»सुचरितानि तानि त्वयोपास्यानि नो इतराश | १॥ 
तैत्तिरायारएयक प्रपाठक ७ । अनुवाक १.१ ॥ 
जो २ उत्तम चरित्र हैं सो २ करो और कभी हम भी बुरे 
काम करें उनको कभी मत करो ॥ १॥ 
इत्यादि उत्तम उपदेश ओर कर्म करने और करानेहरे 
माता पिता आचाय्ये आदि श्रेष्ठ कद्दाते हैं । 
( प्र० ) राजा प्रजा ओर इश्ट मित्र आदि के साथ केसा २ 
व्यवद्दार कर १ 
( 3० ) राजपुरुष प्रज्ञा के लिये खुमाता और ख़ुपिता के 
समान ओर प्रजापुरुष राजसस्बन्ध में खुसनतान के सदश 
वत्तेकर प्रररपर आनन्द बढ़ावें। मित्र, मित्र के साथ सत्य व्य- 
वबहारों के लिये आत्मा के समान प्रीति से वत्तें, परन्तु अधर्म्म 
के लिये नहदों। पड़ोसी के साथ ऐसा वर्चाव करें कि जैसा 
अपने शरीर के लिये करते हैं, वैसे ही मित्नादि के लिये भी 
कर्म किया करें। स्वामी सेवक के साथ ऐसा वबरत्तें कि जेसा 
अपने हस्तपादादि अज्लों की रक्षा के लिये वत्तंते हैं) सेवक 
स्वामियों के लिये ऐसे वर्त्तें कि जेसे अन्न जल बस्तर और घर 
आदि शरीर की रक्षा के लिये दोोते हैं । 


व्यवहारभानु: २४ 


( प्र० ) ब्ह्मचये का क्‍या रे नियम है २ 

(3० ) कम से कम २५ वे पयेनत पुरुष और सोलह वर्षे 
पर्न्त कन्या को अह्मचये सेवन अवश्य करना चाहिये, और 
अड़तालीसचें बषे से अधिक पुरुष और चौबीस से अधिक 
कन्या भह्मचये का सेवन न करें, किन्तु इसके उपराज्त गृहाश्रम 
का समय है । 

(प्र० ) प्रमादी ब्रते--पागल मनुष्य कहता है कि सुनोजी ! 
कलभ्याओं का पढ़ना शाख्रोक्त नहीं, क्योंकि जब वे पढ़ जावेंगी 
तो सूर्ख का अपसान कर इधर उधर पत्र भेजकर अन्य पुरुषों 
से प्रीति जमा के व्यभिचार किया करेंगी । 

(3० ) सज्जन! -समाधत्ते--भ्रेष्ट मतुष्य उसको उत्तर देता 
है, खुनोजी ! तुम्हारे कहने से यह आया कि किसी पुरुष को 
भी न पढ़ना चाहिये, क्योंकि वह भी पढ़ कर सूखे ख्री का 
अपमान और डाकगाड़ी चल्लाकर इधर उधर अन्‍य खिरयों के 
साथ सेल सपाटा किया करेगा । 


. ( प्र०) प्रमादी--द्वां, पुरुष भी न पढ़े तो अच्छी बात है, 
क्योंकि पढ़े हुए मनुष्य चतुराई से दूसरों को धोखा देकर 
अपमान करके अपना मतलब सिद्ध कर लेते हैं । 


(3० ) सज्न-- खुनोजी ! यद्द विद्या पढ़ने का दोष नहीं 
किन्तु आप जैसे मनुष्यों के सज्ञ का दोष है, और जो पढ़ना 
पढ़ान( धर्म और ईश्वर की विद्या से विर्द्ध हे सो तो पायः 
बुरे काम का कारण देखने में आता और जो पढ़ना पढ़ाना 
उक्त विद्या से सहित दे वद तो सब के छुख और डपकार ही 

के लियेहोता है।... +* *' के 3 


२६ व्यवहारभानु: 


(प्र०. ऋब्याओं के पढ़ने में वेदिक प्रमाण कहां हैः ? 
( उ० ) खुनोप्रमाण!-- 


: ब्रह्मचर्येण कन्या युवान विन्दते पतिम ॥ १ ॥ 
अथर्वचेद कां० ११ । अ्र० ३। खू० ४ | सं० $८॥ 


अर्थ--जैसे लड़के लोग शऋह्मचर्य्य करते हैं, बेसे कन्या लोग 
अह्मचय्ये करके वर्णोश्चारण से लेकर वेद्पय्येन्त शास्त्रों को 
पढ़कर असन्न करके स्वेच्छा से पूरे युवावस्थावाले विद्दान पति 
फो वेदोक्त रीति से श्रदर करें॥ १॥ 

क्या अधर्मी से मिन्न कोई ऐसा भी मनुष्य होगा कि किसी 
पुरुष था स्त्री को विद्या के पढ़ने से रोककर सूख रकखा चाहे, 
ओर वेदोक्त प्रमाण का अपमान करके अपना कल्याण किया चाहे? 


( प्र० )-विद्या को किस २ क्रम से प्राप्त हो सकता दे ? 


( 3० ) वर्णोश्चारण, व्यवहार की शुद्धि, पुरुषार्थ, धामिक 
विद्वानों का सक्ृ, विषयकथाप्रसक्न का त्याग, झुविचार से 
व्याकरण आदि शब्द अर्थ और सम्बन्धों को यथावत्‌ जानकर 
उत्तम क्रिया करके स्वेथा साक्षात्‌ करता जाय | जिस २ विद्या 
के लिये जो २ साधनरूप सत्यप्रन्थ हैं उन २ को पढ़कर वेदादि 
पढ़ने के योग्य अ्रन्थों के अर्थों को जानना आदि कर्म शीघ्र 
विद्वान होने के साधन हैं । 


( ध्र० ) बिना पढ़े हुये मनुष्यों की कया गति होगी ? 


“ (ड० ) दो, एक अच्छी और दूसरी बुरी । अच्छी उसको 
कद्दते हैं कि जो मनुष्य विद्या पढ़ने का सामथ्ये तो नहीं रखे 
ओर वह धर्माचरण किया चाहे तो विद्वानों के सह और अपने * 


व्यवहारंभानु। २७ 


आत्मा फी पवित्रता और अविरुद्धता से धर्मात्मा अवश्य हो 
सकता है, क्‍योंकि सब भनुष्यों का विद्वान. होना तो सम्भव 
हीं नहों, परन्तु धार्मिक होने का सम्भव सबके लिये है कि ._ 
जैंले अपने लिये खुख की प्राप्ति और दुःख के त्याग, मान्य 
दोने, अपमान के न होने आदि की अभिलाषा करते हैंतो 
दूसरों के लिये क्‍यों न करनी चाहिये ? द 
जब किसी को कोई चोरी वा किसी पर भ्रूठा जाल लगाता 
है, तो फ्या उसको अच्छा लगता, और कया जिस + कर के 
करने में अपने आत्मा को शज्ला, लक्कला और भय नहीं होता 
घद्द २ धर्म किसी को विदित नहीं होता १ फया जो कोई विरोध 
, अर्थात्‌ आत्मा में कुछ और वाणी में कुछ भिन्न और क्रिया में 
बिलज्ञणता करता दै वद्द अधर्मी, और जिसके जैसा आत्मा में 
बैसा घाणी और जैसा वाणी में वेसा ही क्रिया में आचरण दे. 
वह धर्मात्मा नहीं दे? प्रमाण/-- 


असुय्यो नाम ते लोका अन्धेन तमसावृता; । 
ताँस्ते प्रेद्याभिगच्छन्ति ये के चात्मइनो जना; ॥२॥ 


य० झ० ४० । में० ३ ॥ 


अर्थ--( ये ) जो ( आत्मदन! ) आत्महत्यारे अर्थात्‌ आत्म- 
स्थज्ञान से विरुद्ध कहने, मानने और करनेहारे हैं (ते) 
पे ही ( लोकाः ) लोग ( अछुर्य्या नाम) अखुर अर्थात्‌ देत्य 
राक्षस नाम वाले मलुष्य हैं और पे दी ( अन्धेन तमसादुताः ) 
बढ़े अधर्मरूप अन्धकार से युक्त दोके जीते हुए और मरण 
को प्राप्त होकर ( तान ) डुःखदायक देद्ादि पदार्थों को ( अभि- 
गचछुन्ति ) स्वेथा प्राप्त दोते हैं, ओर जो आपत्मसक्षक अर्थात्‌ 


श्ध व्यवहास्मानु: 








आत्मा के अनुकूल दी कहते, मानते और आचरण करते हैं 
वे सलुष्य विद्यारूप शुद्ध प्रकाश से युक्त होकर देव अर्थात्‌ 
विद्वान नाम से प्रख्यात हैं | वे ही सबेदा सुख को प्राप्त होकंर 
- मरने के पीछे भी आनन्द्युक्त देहादि पदार्थों को भाप्त होते हैं ॥६॥ 

( प्र० ) विद्या और अविया किसको कहते हैं ? 

(3० ) जिससे पदार्थ यथावत्‌ जानकर न्याययुक्त कर्म 
किये जावें वह 'विद्/ और जिससे किसी पदार्थ का यथावत्‌ 
शान न होकर अन्यायरूप कंमे किये ज्ञायं चह 'अविद्ा' 
फहाती है । 

( प्र० ) स्याय ओर अन्याय किसको कहते हैं ? 

(3० ) ज्ञो पक्तपातरहित सत्याचरण करना है वह 
प्यायों और ज्ञो पक्तपात से मिथ्याचरण करना दे वह अन्याय! 
कहाता है । ह 

( प्र० ) धर्म [ और अधर्स ] किसको कहते हैं ? 

(3० ) जो न्‍्यायाचरण सब के हित का करना आदि करसे 
हैं. उनको 'घम' और अन्यायाचरण सब के अहित के काम करने 
हैं उनको “अचर्म' जानो । 

महामू्ख का लक्षण 

एक प्रियदास का चेला भगवानदास अपने गुरु से वारह 
ब्ष पर्येन्त पढ़ा था। एक दिन उनसे पूछा कि महाराज ! मुझको 
संस्क्त बोलना नहीं आया, गुरु बोले--खुन बे ! पढ़ने पढ़ाने 
से विद्या नहीं आती, किन्तु गुरु की कृपा से आजाती है). जब 
गुरु सेवा से धसन्न होता है तब जैसे कुंज्षियों से ताला खोल 
कर मकान के सब पदार्थ कट देखने में आते हैं, वे ऐसी युक्ति 


हट 
/ 
॥| 


! विद्या की बुद्धि अधिक होती है'। पढ़ के आप अकेला विद्वान 


4 


व्यवहारभानु। २६ 


चतला देते हैं कि हृदय के फपाट खुल जाकर सब पदार्थ- 
विद्या तत्तण आज्ञाती है'। खुन ! संस्क्रत बोलने की तो सहज्ञ 
युक्ति है। ( समगवानदास ) महाराजज्ञी ! वह क्या है ? ( शुरू ) 
संसार में जितने शब्द संसक्तत वा देशभाषा में हों उन पर 
एक २ विन्दु धरने से सब शुद्ध संस्क्रत हो जाते हैं । अच्छा 
तो महाराजजी ! लोटा, जल, रोटी, दाल, शाक आदि शब्दों पर 
बिन्दु धर के केसे संस्क्षत हो जाते हैं | देखो--लोंटां । जंल॑ । 
शॉंटों । दांल॑ | शांकं । चेला बोला वाह २ गुरु के विना क्षण- 
भात्न में पूरी विद्या कौन बतला सकता है? भ्रगवानदास ने 
अपने आसन पर जाकर विचार के यह स्छोक बनाया;-- 

बाप आंजां नम स्कृंस्यं पर पांज तंयेंबं च॑ । 

मंयां भंगेवानूदासिन गींतां टींकां करोंम्यईस ॥। 

जब उसने प्रातःकाल उठकर हषित होके शुरू के पास 

ज्ञाकर ख्छोक झखुनाया तब तो प्रियदासजी भी बहुत प्रसन्न हुए 
कि जो चेले हों तो तेरे ही समान गुरु के वचन पर विश्वासी, 


. और गुरू हो तो मेरे सदश हो | ऐसे मनुष्य का क्या ओषध है' 


बिना अलग रहने के ? 

( प्र०) विद्या पढ़ते समय वा पढ़ के किसी दूसरे को 
पढ़ावें वा नहीं १ 

(ड० ) बराबर पढ़ाता जाय | क्‍योंकि पढ़ने से पढ़ाने में 


. * शहता और ं पढ़ाने से दूसरा भी हो जाता है। उत्तरोत्तर काल 


| में विद्या की चुद्धि होती ही है, जो विद्या को प्राप्त होता है वह 


| सज्ुष्य परोपकारी धार्मिक अवश्य द्ोता है। क्‍योंकि जेसे 
अन्धा- कुए में ग्रिर पड़ता दै-वेसे देखनेहाय कभी नहीं गिरता, 


३० व्यवहारभानु; 


ओर अ्रविद्या की हानि होने आदि प्रयोजन पढ़ाने से ही सिद्ध 


होते हैं । हु 

( प्र० ) छुद्ववुद्धिर्वाच--सभी विद्वान होजावेंगे तो हमको 
कौन पूछेंगे? ओर आप दी आप खब पुस्तकों को वांचकर 
अर्थ सममभ लेंगे, पूजापाठ में न बुलावेंगे । विशेष विप्न घनाढ'थ 
ओर राजाओं के पढ़ाने में है, क्योंकि उनसे हम लोगों की 
बड़ी जीविका होती दै। 

जब किसी शूद्र ने उनके पास पढ़ने की इच्छा से जाके फद्दा 
कि मुझको आप कुछ पढ़ाइये, तो-- 

( अल्पबुद्धि ) तू कौन है ? क्‍या काम करता ? और तेरे 
घर में कया व्यवहार होता है ? 

(3० ) मैं तो मद्दाराज आपका दास शूद्ग हं, कुछ जिमीदारी 
खेतीवाड़ी भी होवी और घर में कुछ लेच देन का भी व्यवहार है' । 

( नष्टमति ) छी ! छी ! छी ! तुमको खुनने और धमको 
खुनाने का भ्री अधिकार नहीं है। जो तू अपना धर्स्स छोड़कर 
इमारा धर्म्मे करेगा तो क्‍या नरक में न पड़ेगा ? हां, तुकको 
घेदों से भिन्न भ्रन्‍्थों की कथा सुनने का तो अधिकार है । जब 
तेरी खुनने की इच्छा हो तब हमको बुला लेना, सुना देंगे, परंतु 
आप से आप मत बांच लेना नहीं तो अधर्मी हो जावेगा, 
जो कुछ भेट पूजा लाया दो सो धर के चला जा और ख़ुन, 
हमारे वचन को मान ले, नहीं तो तेरी प्लुक्ति कभी नहीं द्ोगी, 
खूब कमा और हमारी सेवा किया कर, इसी में तेर कल्याण 
ओर तुक पर इेश्वर प्रसन्न दोगा। - 


( दास ) महाराज ! झुकको वो पढ़ने की बहुत इच्छा दे, 
क्या विद्या पढ़ना बुरी चीज़ है' कि दोष लगजाय ?' 
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( बकदूत्ति ) बस २, तुकको किसी ने बहका दिया है, जो 
हमारे सामने उत्तर प्रत्युत्तर करता है। हाय | फ्या करें कलियुग 
आगया, विद्या को पढ़कर हमारा उपदेश नहीं मानते, विगड़ गये । 

( दांस ) क्‍या महाराज ! हमारे ही ऊपर कलियुग ने 
चढ़ाई करदी कि जो हम ही को पढ़ने और मुक्ति से रोफता है? 

( स्वार्थी )हां २, जो सत्युग द्ोता तो तू हमारे सामने 
ऐसा बर २ कर सकता ह 

' ( दाख ) अच्छा तो महाराज ! आप जो नहीं पढ़ाते तो 
हमको ज्ञों कोई पढ़ावेगा डसके चेले हो जावेंगे । 

( अंधकारी ) खुन २, कलियुग में ओर क्या होना है' ! 

(दास) आपकी हम लेवा करें उसके बदले आप हमको क्‍या देंगे ९ 

( मार्जरलिज्ली ) आशीर्वाद्‌ ।. 

( दास ) उस आशीर्वाद से क्‍या होगा ! 

( घूते ) तुम्हाय कल्याण | 

( दास ) जब आप हमारा कल्याण चाहते हें तो क्‍या विद्या 
के पढ़ने से अकल्याण होता है? 

( पोष उवाच ) अब क्या तू हमसे शाह्यार्थ करता है ! 

( प्र० ) 'पोष! का क्‍या अर्थ है ? 

(3० ) यह शब्द्‌ अन्य देश की भाषा का दै, वहां तो इसका 
अर्थ पिता और बड़े का है, परन्तु यहां जो केवल घूर्तता करके 

' अपना मतलब खिद्ध करनेद्वारा दो उसी फा नाम है । 

( प्र० ) जो विद्या पढ़ा हो और उसमें घामिकता न हो तो 
उसको विद्या का फल होगा वा नहीं ? 

( ड० ) कभी नहीं, क्‍योंकि विद्या का यही फल है' कि जो 
मलुष्य को धामिक दोना अवश्य है, जिसने विद्या के प्रकाश से 


हरे व्यवहारभानु। 


अच्छा जानकर न किया ओर तुरा जानकर न छोड़ा तो क्‍या 
बह चोर के समान नहों है'? क्‍योंकि जेसे चोर भी चोरी को 
चुरी जानता हुआ करता और साहकारी को अच्छी जान के 
भी नहीं करता, वेसा ही जो पढ़ के भी अधर्स को नहीं छोड़ता | 
आर धर्म को नहों करनेहारा मनुष्य है । 

( प्र० ) जब कोई भन्नुष्य मन से बुरा जानता परन्तु किसी 
विशेष भय आदि निमित्तों से नहीं छोड़ सकता ओर अच्छे 
काम को नहीं कर सकता, तब भी फकंया उसको दोष वा गुण 
होता है अथवा नहीं ? 

( 3० ) दोष ही होता, क्योंकि जो उसने अधर्म्स कर लिया 
उसका फल अवश्य होगा और ज्ञानकर भी धर्म्मे को न किया 
डसको खुखरूप फल कुछ भी नहों होगा, जैसे कोई मनुष्य कुए 
में गिरना चुरा जानके भी गिरे, क्या उसको दुःख न होगा और 
अच्छे मागे में चलना जानकर भी न चले, उसको खुख कभी 
होगा ? इसलिये;-- 

यथा. मतिस्तथोक्वियेथोक्चित्तथा. मतिः । 
सत्पुरुषस्य लक्षणमतो विपरीतमसत्पुरुषस्येति || १ ॥ 
वही सत्पुरु' का लक्षण दे कि जेसा आत्मा का ज्ञान वैसा 
चचन और जैसा वचन वेखा ही कर्म्स करना । और जिसका 
आत्मा से मन, उससे वचन ओर वचन से विरुद्ध कर्म करना 
है वही 'अस्त्पुरुष' का लक्षण है ॥ १ ॥ 

इसलिये मलुष्यों को उचित है कि सब प्रकार का पुरुषार्थ 
करके अवश्य धामिक हों । 

( भ्र० ) पुरुषार्थ किसको कद्दते और उसके कितने भेद्‌ हैं? 

( ड० ) उद्योग का नाम 'पुरुषार्' और उसके चार भेद हैं । 
शक--अ्रप्राप्त की इच्छा | दूसरा-प्राप्त की यथावत्‌ रक्षा 
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तीसंरा-रक्षित की बुद्धि! और चौथां-बढ़ाये हुए पदार्थों का 
जम में ख़े फरना, 'पुरुषार्थ के भेद! हैं। जो २ न्याय धर्म से 
थुक्त क्रिया से श्रप्राप्त पदार्थों की अभिलाबा करके उद्योग 
. कंरना, डसी प्रकार उसकी सब ओर से रक्षा फरनी कि वह, 
पदार्थ किसी प्रकार नष्ट श्र न होजञाय । उसको धघर्स्सयुक्त 
व्यवद्दार से बढ़ाते जाना, और बढ़े हुए पदार्थ को उत्तम व्यवद्दारों 
“में ख्चे करना, ये चार भेद हैं | 


( प्र० ) किस २ प्रकार से फिस २ व्यवद्दार में तन, मेन, धर 
. लगाना चांदिये ! 

(3० ) निम्नलिखित चारों प्रें--'विद्या की बुद्धि, परोपकार, 
अनाथें का पालन ओर अपने सर्स्बन्‍्चियें की रक्त! १ 

विद्यों के ल्िये--शंरीर का आरोग्य और उससे यथायोग्यं . 
क्रिया करनी, मन से अत्यन्त विचार करना फराना, और धन से . 
अपने सन्तान और अन्य मनुष्यों को विद्यादान फरना फराता' 
व्वाहिये। परोपकार के लिये--शरीर और मन से अत्यन्त उद्योग! 
आर धन से नाना प्रकार के व्यवद्दार तथा कारखाने खड़े करने 
कि जिनमें अनेक मनुष्य कर्स्स करके अपना २ जीवन खुख से 
किया करें | “अनाथ” उनको कहते हैं कि जिनका सामथ्ये अपने 
पांलन करने का भी न दो, जेसे कि बालक, चुद्ध, रोगी, अज्ञ- 
धह्ञ आदि हैं, उनको भी तन, मन, घन लगाकर खुखी रख के 

ज्लसं * से जो २ काम बन सके, उस २ से वह २ कारय्य॑ सिद्ध 
कराना चाहिये, कि जिससे कोई आलसी होके नष्टबुद्धि न हों। 
आओऔर अपने सनन्‍्तान आदि मनुष्यों के खान पान अथवा विद्या की 
अधि के लिये ज्ञितना तन, मन, धन लगाया जाय उतना थोड़ा है, 
परन्तु किसी को निकस्मा कभी न रहना और न रंखना चाहिये। 
डे 








३४ व्यवहारमानु: 


( प्र० ) विवाद्द करके स्त्री पुरुष आपस में फेसे २ बत्ते ? 

( उ० ) कभी फोई किसी का श्रप्रियाचरण श्रर्थात्‌ जिस 
व्यवहार से एक दूसरे फो फष्ट होवे सो काम न फरें, जेसे किः 
ध्यभिचार आदि । एक दूसरे को देखकर प्रसन्न हों, एक दूसरे 
की सेवा फरें | पुरुष भोजन, बल्म, आभूषण ओर प्रियवचद 
आदि व्यवहारों से क्री को सदा प्रसन्न रक्खे और घर के सबः 
कृत्य उसके आधीन फरे | ल्ली,भी अपने पति से प्रसन्नवदुन, 
खान पान प्रेममाव आदि से उसको सदा दृषित रक्‍ले कि जिससे: 
उत्तम सल्तान हो ओर सदा दोनों में आनन्द्‌ बढ़ता जाय । 

: (पध्र० ) ऐसा न करे तो क्या बिगाड़ है ? 

( ड० ) सर्वस्व नशश । क्‍योंकि परस्पर प्रीति फे विना न 
गुहाभ्रम का किश्वित्‌ खुख, न उत्तम सनन्‍्तान और न प्रतिष्ठा वा 
लच्मी आदि श्रेष्ठ पदार्थों फी प्राप्ति कभी होती दे । खुनो, मनुजीः 
कया कहते हैं:-- 

सन्तुष्टो भाय्येया भत्तो भन्रों भायो तथैव च | 
यर्मिल्लेव कुले नित्य कल्याण तत्र वे ध्रुवस्‌ ॥ 
सनु० अ० ३ ॥। ६० ( 
जिस कुल में क्ली से पुरुष और पुरुष से स्री आनन्दित 
रहती है उसी में निश्चित कल्याण स्थित रद्दता है | 

परन्तु यह बात तब होगी कि जब ब्रह्मचय्ये से विद्या शिक्षा: 
अदहदण करके युवावस्था में परस्पर परीक्षा करके प्रसन्नतापू्वेक 
स्वयंवर दी विवाद फरें, क्‍योंकि जितनां खुख, विद्या और उत्तमः 
भ्जा की हानि बाल्यावस्था में विवाद से द्ोती है, उतना ही खुख- 
ज्लाभ प्रह्मवये से शरीर और आत्मा की पूर्ण युवांवस्था में 
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परषपर प्रीति से विवाह करने से द्ोता है | जो मलुष्य परस्पर 
प्रीति से स्वयंवर विवाह करके सन्‍्तानों को उत्पन्न करते हैं, 
उनके सन्तान भी ऐसे योग्य होते हैं कि लाखों में एक दी होंते 
हैं कि जिनमें बुद्धि, बल, पराक्रम, धर्म और खुशीलतादि 
शुभगुण पूर्ण होके महाभाग्यशाली कद्दाकर अपने कुल फो 
अतिगप्रशंसित कर देते हैं । 
( भ्र० ) मनुष्पपन किसको कहते हैं ? 


( 3० ) इस मलुष्यज्ञाति में एक ऐसा ग्रुण है' कि बेला 
किसी दूसरी जाति में नहीं पाया ज्ञाता । 


( भ्र० ) बद्द कौनसा है! 


(3० ) जितने मनुष्य से मिन्न जातिस्थ प्राणी हैं उनमें दो 
पकार स्वभाव है--बलवान से डरना. निर्दल को डराना, 
ओर पीड़ा कर अ्रर्थात्‌ दुसरे का प्राण तक निकाल के अपना 
मतलब साध लेना देखने में अनता दे | जो मनुष्य ऐसा दी 
स्वभातष रखता है उसको भी इन्द्रीं ज्ञातियों में गिनना उचित 
है, परन्तु जो निर्बलों पर दया, उनका उपकार ओर निरवेलों फो 
वीड़ा देने वाले अधर्मी बलवानों से किश्विन्मात्र भी भय शंका. 
न करके इनको परपीड़ा से दृटा के निरबंलों की रक्षा तन, मन 
ओर धन से सदा करना है, बद्दो मनुष्य जाति का निज गुण है। 
क्योंकि जो बुरे कामों के करने में भथः और सत्य कामों के 
करने में किल्वित्‌ भी भय शंका नहीं करते वे दी मनुष्य धन्य- 
बाद के पात्र कह्दाते हैं । 

(प्र० ) क्‍्योंजी ! सबेथा सत्य से तो कोई व्यवद्धार सिद्ध 
नहीं दो सकता । देखो | व्यापार में सत्य बात कद्दें तो किसी 


श६ . व्यवृहारमानु+ 
पदार्थ का बिक्रप न हो | हार जीत के व्यवद्दारों में मिथ्या साक्षी 
न खड़े करें तो हर होजञाय, इत्यादि हेतुओं से सबं ठिकानों में 
सत्यभाषणादि फेसे कर सकते हैं ? «» 


(3० ) यह बात महामू्खता की है| जेसे--'किसी आम में 
लालबुभकड़ रहता था कि जिसको पांच त्ौ ग्रामवाले महा परिडत 
ओर एक गुरु मानते थे । एक रात में किसी राजा का हाथी 
डसी आम के समीप होकर कहीं स्थानान्‍्तर को चला गया था, 
डसके पग के चिह्न जहा तद्ां मार्ग में बन रहे थे, उन्को देख के 
खेती करनेहारे आ्रप्तीण लोगों ने परस्पर पूछा कि. भाई ! यद्द 
किसका खोज है ? सब ने कहा कि हम नहीं जानते । फिर 
सब की सम्मति से लालबुभक्कड़ को बुला के पूछा कि तुम्हारे 
बिना कोई भी मनुष्य इसका समाधान नहीं कर सकता । कहो 
यह किसके पग का चिह्न है ? जब-बह रोया और रोकर हँसा 
तब सब ने पूछा कि तुम क्‍यों रोये और हँखे? तव वह बोला 
कि जब में मर जाऊंगा तब एसी २ बातों का उत्तर बिना मेरे 
कौन दे सकेगा, और हँसा इसलिये कि इसका उत्तर तो सहज 
५ है, खुनो-- 


लालवबुभाकड़ बूमकिया और न वूका कोय | , 
पण में चक्की बांध के हिरना कूदा होय ॥ 


जो जंगल में हिरन द्ोता छे धह किसी जंगली मनुष्य की 
चक्की के पाटों को अपने पयों में बांध के कूदृता चला गया है । 
तब खुनकर सब लोगों ने वाह +२े बोल कर उसको धन्यवाद 
दिया कि तुम्हारे सदश पुृथिवी में कोई भी परिडत नहीं है 
कि ऐसी २ बातों का उत्तर देखके' । 
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जग्र वद्द लालबुभकड़ ग्राम की ओर आता ही था, इतने में 

एक प्रामीण की स्त्री ने जंगल से बेर लाके जो अपना लड़का 
छप्पर के खस्भे को पकड़ के खड़ा था, उसको कद्दा कि बेटा! 
बेर ले । तब उसने हाथों की अंजली बांध के बेरों को ले लिया, 
परन्तु जब छुप्पर की थूनी द्वाथों के बीच में रहने से उसका 
मुख बेर तक न पहुँचा तब लड़का रोने लगा । उच्तको रोते 
देखकर उसकी मा और बाप भी रोने लगे कि हाय मेरे लड़के 
को खस्मे ने. पकड़ लिया रे रे रे ! तब डसको खुनके अड़ौसी 
पड़ौसी भी रोने लगे कि हाय रे दय्या ! इसके लड़के को खम्भे 
ने केसा पकड़ लिया है' कि छोड़ता ही नहीं ! तब किसी दे 
कटद्दा कि लालबुभकड़ को बुलाओ, डलके बिना कोई भी लड़के 
को नहीं छुड़टा सकेगा | तव एक मनुष्य डसको शीघ्र बुला लाया, 
फिर उसको पूछा कि यद्द लड़का कैसे छूट सकता है ? तब बंद 
बोला कि खुनो लोगो | दो प्रकार से यद्द लड़का छूट सकता दे, 
एक तो यह है' कि कुहाड़ा लाके लड़के का एक हाथ काट डालो 
श्री छूट जाय, और दूसरा उपाय यद्द है' कि प्रथम छुप्पर को 
उठाके नीवे-धरो, फिर लड़के को थूनी के ऊपर से उतार स्ते 
आओ | तब लड़के का वाप बोला कि हम दरिद्र मनुष्य हैं 
हमारा छुप्पर टूट ज्ञायगा तो.फिर छाना कठिन है, तब लाल- 
बुभकड़ बोला कि लाओ कुहाड़ा फिर क्‍या देख रहे दो 
कुद्दाड़ा लाके जब तक हाथ काटने को तैयार हुए तव तक दूसरे 
आम से एक बुंद्धिमती स््री भी हल्ला खुनकर वहां पहुंच कर देख 
बोला कि इसका हाथ मत काटो, में इस लड़के को छुड़ा देती 

हूँ । जब चद खम्मे के पाल जाके लड़के की अशञ्जली के नीचे 
अपनी असली करके बोली कि बेटा ! मेरे हाथ में बेर छोड़ दे । 


: तब बह बेर छोड़के अलग द्वोगया ।'फ़र उसको बेर -देदिये; 
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खाने लगा । तब तो बहुत क्ुद्ध होकर लालबुभकड़ बोला कि 
यह लड़का छः महीने के बीच मरजायगा, क्योंकि जैसा मैंने 
कहा था वेसा द्वी करते तो न मरता | तब तो उसके मा वाप 
घबरा के बोले कि अब कया करना चाहिये ? तब उस स्त्री ने 
समभाया कि यह बात भूठ है, और जो द्वाथ के काटने से अभी 
यद्द मर जाता तो तुम कया करते ? मरण से बचने का कोई 
आझषध नहीं | तब उनका घबराहट छूट गया ।! 

, बैले जो मनुष्य महामू् हैं वे एसा समभते हैं. कि सत्य से 
व्यवद्दार का नाश और ककूठ से द्वी व्यवहार की सिद्धि होती है, 
परन्तु जप किसी फो कोई एक व्यवहार में कूठ समभले तो 
उसकी प्रतिष्ठा और विश्वास सब नए होकर उसके सब व्यवहार 
नष्ट दोते ज्ञाते, ओर जो सब व्यवहारों में कूठ को छोड़कर सत्य 
ही कहते हैं उनको लाभ ही लाभ होते हैं, हानि कभी नहीं । 
क्योंकि सत्य व्यवहार करने का नाम धरम! और विपरीत का 
धअधर्म' है| क्या धर्म का सुखलाभरूपी और अधर्म का ढुःख- 
रूपी फल नहों होता ? प्रमाए/-- 
इृदमहमनृतात्पत्यप्रुपेमि || १ || यज्ज० अ० ३ | मं० २ ॥ 
सत्यमेष जयति नाअनृत संल्येन पन्‍था बिततो देवयानः । 
यनाक्रमन्त्युषयो ह्याप्तकामा यत्र तत्सत्यस्य परम निधानम || २॥ 

मुण्ड० ई | खें० १ | सं० ६ ॥ 

न सत्यात्परमो धर्म्मों नाउन्वतात्पात्क परम्‌ ॥ रे ॥ इत्यादि । 

_. अर्थ:--मलुष्य में मनुष्यपन यद्दी है कि सर्वथा म्कूठ व्यव- 
हारों को छीड़कर सत्य व्यवहारों को सदा अभ्रहदण करे ॥१॥ 

क्योंकि स्वेदा सत्य ही का विजय और भ्ूठ का पराजय 
दोता है। इसलिये जिस सत्य से चल के धामिक ऋषिं लोंग जंदां 


म््््क्क्फ्सफ- 
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सत्य की निधि परमात्मा द्वैे उसको प्राप्त होकर आनन्दित हुए थे 
आर अब भी दोते हैं, उसका सेवन मनुष्य लोग क्‍यों न करें ॥२॥ 

यद्द निश्चित है कि न सत्य से परे कोई धर्म और न असत्य से 
परे कोई अधमे है ॥ ३ ॥ 


>>. इससे धन्य मलुष्य ये हैं जो सब व्यवहारों को सत्य दी से 
करते और भूठ से युक्त कर्स' किश्विन्मात्र भी नहीं करते हैं । 

दृष्टान्त-...'एक किसी अ्रधर्मी मलुष्य ने किसी अ्रधर्मी 
चज़ांज की दुकान पर ज्ञाकर कहा कि यहद्द पत्र कितने आने 
गज देगा ? वद्द बोला कि सोलह आने, तुम सी कुछ कददो। 
यज़ाज और झ्राहक दोनों ज्ञानते ही थे कि यह दश आने गज 
का कपड़ा है परन्तु अधर्मी कूठ बोलने में कभी नहीं डरते | 

( झ्राहक ) छ। श्ाने गज दो और सच २ लेने देने की बात 
करो । ( बज़ाज्ञ ) अच्छा तो तुमको दो आने छोड़ देते हैं चौदद' 
आने दो । ( आहक ) हे तो टोटा परन्तु सात आने छेलो। 
( बज़ाज ) अच्छा तो सच २ कहं ? ( आ्राहक ) हां। ( बजाज ) 
चलो एक आना ढोठा दी सह्दी तेरद्र आने दो, .तुमको लेना दो 
सो लो । (श्रादक ) मैं सत्य २ कद्दता हूँ कि इसका आठ आने से 
अधिक कोई भी तुमको न देगा । ( बज़ाज ) तुमको लेना दो तो 
लो न लेना द्वो तो मत लो, परमेश्वर की सौगन्द बारह आने गज 
तो मुझको पड़ा है, तुमको भला मनुष्य जानकर मैं दे देता हूँ। 
६ श्राहक ) धर्म की सौगन्द में सच कहता हैँ तुकको देना दो 
सो दे, पीछे पछवाबेगा मैं तो दूसरे की दूकान से ले लूंगा, 
छुम्दारी एक ही दुकान है | नव आने गज देदो नहीं तो मैं 
जाता हैँ । ( बजाज ) तुमने कभी ऐसा खरीदा मी है नव आने 
बंज लाओ, में सौ रुपये का लेता हैँ। .* 


४०. व्यवहारभानु+ 
... आहक धीरे २ चला कि मुझको यह घुलाता दे वा नहीं | 
बज़ाज तिरछी नजर से देखता रहा कि देखें यह लौटता दे वा" 
नहीं | ज़ब न लौटा तब बोला खुनो इधर आओो। (अ्राहक )' 
क्या कहते हो, नव आने पर दोगे ? ( बज़ाज ) ए लो घधर्स से. 
कहता हैँ कि ग्यारह आने भी दोगे ? श्राहक साढ़े नव आने लो 
केहकर कुछ आगे चला । बज़ाज ने समझा कि द्वाथ से गया; 
शजी इधर आओ २। ( प्राह्क ) फ्यें तुम देर लगाते हो ? व्यर्थ 
काल जाता है । ( बज़ाज ) मेरे बेटे की सौगन्द्‌ तुम इसको ना 
लोगे तो पछताओगे, अब मैं सत्य ही कद्दता हैँ साढ़े द्स आने: 
देदो नहीं तो तुम्दारी राजी | ( प्राहक ) मेरी सोगन्द्‌ तुमने दो 
आने अधिक लिये हैं, अच्छा दश आने देता हूँ इतने का है तो' 
नहीं । ( बज़ाज ) अच्छा सवादश आने भी दोगे ? ( ग्राहक ) 
नहीं २। ( बज़ाज ) अच्छा आओ बेठो, फे गज त्ोगे  ( प्राहक )- 
संबागज । ( बज़ाज ) अजी कुछ अधिक लो । (श्राहक ) अच्छा, 
नमूना लेजाते हैं । अब तुम्दारी दुकान देख ली, फिर कभी: 
आवेंगे तो बहुत लेंगे । 


: बज़ाज ने नापने में कुछ सरफाया | ( प्राहक ) अजी देखें तो: - 
तुमने केसा नापा ? ( बज़ाज़ ) कया विश्वास नहीं करते हो, हम 
साहकार हैं व ठट्ठा है, हम कभी भूठ कहते और करते हैं ? 
(भ्राहक ) हांजी, तुम बड़े सच्चे दो । एक रुपया.कहकर दश 
आंने तक आये छः आने घट गये, अनेक सौगन्दें खाईं। ( बज़ाज) 
चबाहजी वाद्द ! तुम भी बड़े सच्चे हो, छः आने कहकर दश आने 
तक देने को तेयार दो, अनेक सौगन्दें खा.खा फर आये, सौदा 
भूठ के विना कभी नहीं हो सकता ।( आइक ) तू तो बड़ा 
झूठा दे । ( बज़ाज ) क्या तू नहीं दे, क्योंकि एक गज फपड़े के. 


व्यवहारभानुः ४१ 


लिये कोई भी भला मलुष्य इतना झूगंड़ा करता दे ? ( आहक ) 
तू झूठा तेरा-बाप, हमारी सात पीढ़ी में कोई भूठा भी हुआ है ? 
( बज़ाज-) तू भूठा तेरी सात पीढ़ी भी भकूठी । भ्राहक ने ले जूता 
एक मार दिया, बज़ाज ने गज चट मारा, अड़ोसी पड़ोसी दुकान- 
दारों ने जैसे तेसे छुड़्ाया । ( चज्ञाज चल २ जा तेरे जैसे लाखों 
देखे हैं ! (आहक ) चलवबे, तेरे जेसे जुवाचोर, टटपूंजिये दुकान- 
दार मैंने करोड़ों देखे हैं । ( अड़ोसी पड़ोसी ) अजी भूठ फे विना 
क़रभी सौदा भी द्दोता है'? जाओ जी तुम अपनी दुकान पर बेठो, 
और जाओ तुम अपने घर को । ( वज़ाज ) यह बड़ा दुए मनुष्य 
है'। ( ग्राहक ) अबे . सुख सम्द्दाल के बोल | ( वज़ाज ) तू क्या 
कर लेगा ? (आहक) जो मैंने किया सो तेंने देख लिया और कुछ 
देखना हो तो दिखला दूं ? (वज़ाज) क्‍या तू गजसे न पीटा जायेगा ? 
* फिर दोनों लड़ने को दौड़े, जेसे तेसे लोगों ने अलग २ कर 

दिये | ऐसे दी सर्न्न भूठे लोगों की दुर्देशा होती है ।” 

.. धार्मिमिकों का दृशन्त--( श्राहक्‌ ) इस डुशाले का क्‍या 
मूल्य है ? ( वज़ाज ) पांचलौ रुपये । | आहक ) श्रच्छा लीजिये। 
 + बज्ञाज्ञ) लो दुशाला। सच्चे दुकान वाले के पास कोई भूठा 
आहक गया, ईस दुशाले का क्‍या लोगे ! ( वज्ञाज ) अढ़ाइसो' 
रुपये । ( आहक ) दोसौ लो | ( सेठ ) जाओ यहां तुम्दारे लिये 
सौदा नहों है | ( ग्राहक ) अजी कुछ तो कम लो । ( साहकार ) 
यहां भकूठ का व्यवहार नहीं है, बहुत मत बोलो लेना हो तो लो 
नहीं चले जाओ। आहक दूसरी बहुत दुकानों में माल देख 
मूल्य करके. फिर वहीं आके अढ़ाईसो रुपये देकर डुशाला 
लेगया । सच्चा ग्राइक झूठे दुकानदार के पास जाकर बोला कि 
इस पीताम्बर का. क्‍या लोगे ? (षज़ाज ) पत्चीस रुपये ।. 
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(प्राहक) वारह रुपये का है, देना हो तो दो, कहकर चलने लगा । 
( बज़ाज ) अज्ञी अठारह दो । ( ग्राहक ) नहीं। ( वज़ाज्ञ ) चौददद 
दो। (ग्राहक ) नहीं । ( बज़ाज ) तेरद्द दो । (ग्राहक ) नहीं । 
( बज़ाज ) अच्छा तो साढेवारह द्वी दो। (श्राहक नहीं । 
( बज्ञाज ) सवा वारद् दो । ( आहक ) नहीं । ( वज़ाज्ञ ) अच्छा 
यारद्द का ही ले ज्ञाओ । ( ग्राहक ) लाओ, लो रुपये । 

ऐसे धामिकों को सदा लान ही लाभ होता है, और भूठों 
की दुर्दंशा होकर दिवाले ही निकल जाते हैं | इसलिये सब 
मनुष्पों फो अत्यन्त डचित है कि सवेथा भूठ को छोड़कर सत्य 
ही से सब व्यवहार करें। जिससे धर्म, अर्थ, काम ओर मोक्ष 
को प्राप्त दोकर सदा आनन्द में रहें । ु 

( प्र०) मनुष्पष का आत्मा सदा धर्म और अधर्मयुक्त 
फिस २ कर्म से होता है ? 

( उ० ) ज्ञब तक मनुष्य सर्वान्तय्यामी, सबेद्र॒ष्टा, सवेब्यापक, 
सर्वेकर्मों के साक्षी परमात्मा से नहीं डरते, अर्थात्‌ कोई कर्म 
ऐसा नहीं दे जिसको वह न जानता दो । सत्यविय्या, सुशिक्षा, 
सत्पुरुषों का सह्ल, उद्योग, जितेन्द्रियता, ब्रह्मचये, आदि शुभ 
गुणों के होने और लाभ के अनुसार व्यय करने से धर्म्मात्मा 
द्वोता है, और जो इससे विपरीत है वह धर्म्मात्मा कभी नहीं 
हो सकता । क्योंकि जो राजा आदि अल्पज्ञ .मनुष्पों से डरता 
ओर परमेश्वर से भय नहीं करता बद्द क्योंकर थधर्म्मात्मा हों 
सकता है ? क्‍योंकि राजा आदि के सामने बाहर की अधर्म्मयुक्त 
चेए करने में तो भय द्ोता है, परन्तु आत्मा और मन में घुरी 
चेष्टा करने में कुछ भी भग्र नहीं होता फ्योंकि ये भीतर फा कर्म 
नहीं जान सकते | इससे आत्मा और मन का नियम फरनेहारा 
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राजा एक आत्मा और दूसरा परमेश्वर ही है मनुष्प नहों । और 
थे जहां एकांत में राज़ादि मनुष्पों फो नहीं देखते वहां तो बाहर 
से भी चोरी आदि दुष्ट कम करने में कुछ भी शड्ढा नहीं करते । 
'. हृप्ान्त-- जैसे एक धार्मिक विद्वान के पास पढ़ने के लिये 


दो नवीन घिद्यार्थियों ने आके कहा कि आप हमको पढ़ाइये । 
( विद्वान ) अच्छा हम तुमको पढ़ावेंगे परन्तु हम कहें सो एक 
काम तुम दोनों जने कर लाओ । इस एक २ लड़के को एकान्त 
अ ले जाके जहां कोई भी न देखता हो वहां इसका कान पकड़ 
'कर दो चार बार शीघ्र २ उठा बैठा के धीरे से एक चपेटिका 
मार देना | दोनों को लेके चले, एक ने तो चारों ओर देखा कि 
यहां कोई नहीं देखता, उक्त काम करके कट चला आया, दूसरा 
परिडत के वचन के अशिप्राय फो विचारने लगा कि मुझको 
लड़का और मैं लड़के को भी देखता ही हूँ फिर बह काम कैंसे 
कर सकता हूँ ? परिडत के पास आया। तब जो आया था उससे 
परणिडत ने पूछा कि जो हमने कहा था सो तू कर आया ? डसने 
कहां हां, दूसरे को पूछा कि तू भी कर आया वा नहीं ? डसने 
कहा नहीं, क्‍योंकि आपने मुझको ऐसा कद्दा था कि जहां कोई 
जन देखता हो .वहां यद काम करना, सो ऐसा स्थान मुझको कहां 
भी नहीं मित्र सकता । प्रथम तो मैं इस लड़के को और लड़का 
मुझको देखता दी था। परिडत नें कद्दा कि- तू बुद्धिमान और 
थामिक है मुझ से पढ़ | दूसरे से कद्दा कि तू पढ़ने योग्य नहीं 
है यहां से चला जा ॥ | 
वैसे द्वी क्या कोई भी स्थान वा कर्स है कि जिसको आत्मा और 
परमात्मा न देखता दो! जो मनुष्य इस प्रकार आत्मा और परमारमा 
की साक्षी से अनुकूल कर फेरते हैं थे ही 'चर्मात्प! फह्दाते हैं । 
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(प्र० ) सब मनुष्यों फो विद्दान्‌ वा धर्मात्मा दोने का संभव: 
है वा नहों ? 


( 3० ) विद्वान होने का तो सम्भव नहीं परन्तु जो धर्मात्मा 
हुआ चाहें तो सभी द्वो सकते हैं | अविद्वान्‌ लोग दूसरों को 
धर्म में निश्चय नद्दीं करा सकते और विद्वान लोग धार्मिक 
होकर अनेक मनुष्यों को भी धामिक कर सकते हैं | और कोई 
घूते मन्नुष्प अविद्वान्‌ को बद्दका के अधर्म में प्रतृत्त कर सकता 
है, परन्तु विद्वान को अधर्स में कभी नहीं चला सकता | क्योंकि 
जैसे देखता हुआ मनुष्य कुए में कमी नहीं ग्रिरना परन्तु: 
अन्धे को तो गिरने का सम्भव है। वेसे विद्वान सत्यासत्य कोः 
जान के उस में निश्चित रह सकते, और 'अविद्धान्‌ ठीक २ 
स्थिर नहीं रह सकते हैं । 


दृ्ठान्त--जिसे एक कोई अविद्वान्‌ राजा था । डसकेः 
राज्य में किसी ग्राम में फोई मूग्ते भित्॒क ब्राह्मण था । उसकी 
स्त्री ने कहां कि आज कल भोजन भी नहीं मिलता, बहुत कष्ट. 
है, तुम पहिले दानाध्यक्ष के पाल जाना। घद्द राजा केपास 
ले जाके कुछ जप अलुष्ठान लगवा देगा | उसने वेसा ही किया। 
जब उसने दानाध्यक्ष के पास जाके अपना हाल कहा कि आप 
मेरी कुछ जीविका करा दीजिये। ( दानाध्यक्ष ) मुझ को क्या 
देगा ? (अर्थी ) जो तुम कद्दो । ( दानाध्यक्ष ) “अरद्धेमर्द खाद 
( महाराज्ञ ) में नहीं समझा, तुमने क्‍या कहा ? ( दानाध्यक्ष ) ज्ञो 
तूं आधा हमको दे और आधा तू ले तो तेरी जीविका लगादें । 
(स्वार्थी) जैसे तुम्दारी इच्छा हो वेसा करो। दानाध्यक्ष) अच्छाः | 
शवल राजा के पास । ( स्थार्थी ) चलो । 
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: खुशामदियों से सभा भरी थी, वबहां दोनों पहुंचे; 
दानाध्यक्ष ने कह्दा कि यद्द गोव्राह्मण है, इसकी कुछ जीविका 
'कर दीजिये, यद्ट आपका जप अलुष्ठान किया करेगा। 
(राजा ) अच्छा जो आप कहें । ( दानाघ्यक्ष ) दश रुपये 
मलिक होने चाहियें.। ( राज्ञा) बहुत अच्छा | ( दानाध्यक्त ) 
छु महीने का प्रथम मिलना चाहिये । (राज़ा) अच्छा 
'कोषाध्यक्ष | इसको छुः महीने का जोड़कर देदो | (फोषाध्यक्ष ) 
जो आज्ञा । जब स्वार्थी रुपये लेने को गया, तव फोषाध्यक्ष बोले 
मुझको क्‍या देगा ? ( स्वार्थी ) आप भी एक दो ले लीजिये | 
(;फोषाध्यक्ष ) छी २ !! दश से कमर डम नहीं लेंगे, नहीं तो आज 
रुपये न मिलेंगे फिर आना । जबतक दानाध्यक्ष ने एक नौकर 
भेज दिया कि उस को हमारे पास लेआओ, तबतक फोषाध्यक्षजी 
ने भी दश रुपये उड़ा लिये, पचास रुपये ले के चला। मार्ग मैं-- 
(नौकर ) कुछ छुक को भी दे । ( स्वार्थी ) अच्छा भाई तू भी 
: 'एुक रुपया लेले | ( नौकर ) लाओ । जब दरवाज़े पर आया तब. 
सिपाहियों ने रोका कौन ! तुम कया ले जाते दो ? ( नौकर ) मैं 
दीनाध्यक्ष का नौकर हूँ । ( सिपाही ) यह कौन है! ? (नौकर ) 
अपानुष्ठानी । | सिपाद्दी ) कुछ मिला ? ( नोंकर ) यही जाने, 
'कंद्दो भाई क्या मिला १ ( खार्थी ) जितना तुम लोगों ले बचकर 
चर पहुंचे सो ही मिला | ( सिपाही ) दम को भी कुछ देता जा।. 
(६ स्वार्थी ) लो ॥) आठ आने । ( सिपाही ) लाओ | 


! जब तक दानाध्यक्ष घवराया कि वह भाग. तो नहीं गयाः। 
दूसरे नौकर से बोले कि देखो वह कहां गया £ तब तक 
वह. स्वार्थी आदि. आ पहुंचे । ( दानाध्यक्ष ) लाओ, रुपये- 
कहां हैं -! ( स्वार्थी ) ये हैं अड्तालीख 4 (.दानाष्यक्ष ) 
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वाहं वाह | बारह रुपये कह्दां गये? स्वार्थी ने जेसा.हुआ 
था वेसा कद दिया। ( दानाध्यक्ष ) अ्रच्छा तो-चार मेरे गये 
आर आठ तेरे। ( स्वार्थी ) अच्छा जेसी आप की इच्छा हो | 
तब छुब्बीस लिये दानाध्यक्ष ने और बाईस स्वार्थी ने लेके कद्दा. 
कि मैं घर हो आऊं कल आज़ाऊंगा। वहद्द दूसरे दिन आया,- 
डससे दानाध्यक्ष ने कद्दा कि तू गंगाज़ी पर जाकर राजा का जप 
कर और ले यह धोती, अंगोछा, पंचपात्र, माला और गोमुखी । 
वह लेके गज्डा पर गया, धद्दां स्नान कर माज्ता लेके जप फरने 
बेठा | विचारा फि जो दानाध्यक्ष ने कद्दा था बही मन्त्र है' ऐसा 
वह मूखे समझ गया । “सरप माला खटक मणका मैं राज्ञा का. | 
जप करूं, मैं राजा का जप करूं, में राजा का जप करूं” जपने लग )' 


' तब किसी दूसरे मूखे ने विचारा कि जब डसका लगः 
गया है. तो मेरा भी लग जायगा, चलो | वह गया, वेसा दी 
हुआ, चलते समय दानाध्यक्त बोले कि तू जा जेसा बद करता 
है वैसे करना । वद्द गया, वेसे ही आसन पर बेठकर पढ़ने: 
वाले का मन्त्र सुनकर जपने लगा कि “ तू करे सो मैं करूं, 
तू करे सो मैं करूँ! । चेसे ही तीसरा कोई घूते जाके सब कुछ 
कर करा लाया | चलते समय दानाध्यक्ष ने कहा कि जब तक: 
निर्वाद्द होता दीखे तब तक करना । वह भी इसी अशभिप्राय को 
मनन्‍्ज समझ के वहां जाकर जप करने को बेठ के जपने लगा. 
कि “ऐसा निभेगा कब तक, एसा ।नभेगा कब तक” । वेसे दी 
स्लोथा कोई सूखे सब प्रबन्ध कर कराके गज्ना पर जाने लगाए . 
तब दनाध्यक्ष ने कह्दा कि जबतक निभे तबतक निर्वाह करना |: 
बह भी इसको मन्त्र ही समझ के ग्ला पर ज्ञाके जप करने को- 
बैठ के. उन तीनों का मन्त्र सुना तो एक कद्दता है--“में राजा 
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का ज्ञप करूं, में राजा का जप करूं, मैं राजा का जप करूँ” | 
दूसरा--“तू करे सो में करूं, तू करे सो मैं करूं? । तीसर[-- 
“देसा निभेगा कबतक, पेसा निभेगा कबतक, ऐसा निभेगा 
कबतक'। और. चौथा जपने लगा कि--“ज्वतक निभे तबतफ, 
अबतक निभे तवतक, ज़बतक निभे तबतक" । 


ध्यान रकखो कि सब अधर्मी और स्वार्थी लोगों फी लीला 
ऐसी ही हुआ करती है. कि अपने मतलब के लिये अनेक 
अन्यायरूप कम करके अन्य मनुष्यों को ठग तेते हैं। अभाग्य 
है ऐसे मनुष्यों का कि जिनके आत्मा अधिया और अ्रधर्मान्धकार 
में गिर के कदापि सुख को प्राप्त नहीं होते । 

यहां किसी एक धार्मिक राजा का दृह्ठान्त सुनो-- 
“कोई एक विद्वान धर्मात्मा राजा था। उसके दानाध्यक्ष के पास 
किसी घूते ने ज्कर फहा कि मेरी जीचिका फरादो । (दानाध्यक्ष ) 
तुमने कौन २ शाह्म पढ़ा ओर क्या २ काम करते हो ! ( अर्थी ) 
मैं कुछ भी न पढ़ा और बीस वर्ष तक खेलता फूदता गाय, भेंस 
चराता खेतों में डोलता रहा और माता पिता के सामने आनन्द 
करता था, अब सब घर का बोक पड़ गया है, आपके पास 
आया हूं कुछ करा दीजिये | ( दानाध्यक्ष ) नौकरी चाकरी करो 
तो करा देंगे। ( अर्थी ) में ब्राह्मण साधु जहां तहां बाज़ारों में 
उपदेश करनेवाला हूं, मुझ से ऐसा परिश्रम कहां वन सकता 
है! ( दानाध्यक्ष-) तू विद्या के विना ब्राह्मण, परोपकार के विना 
साधु और विज्ञान के बिना उपदेशक का काम कैसे कर सकता 
होगा ? इसलिये नौकरी चाकरी करना द्वो तो कर नहीं तो चला 
जा। वद् भूखे वहां से निराश हो चला कि यहां मेरी दाल न 
गलेगी, चलो राजा से कहें.। ज़ब राजा के पास ज्ञाके वेसे .दी 


छ्द व्यवहारभानु: 

'कहद्दा, तब राज़ा ने वैसा ही जवाब दिया कि जैसा दनाध्यक्षजी 
. ने कहा है वेसा करना हो तो कर नहीं तो चला ज्ञा | धहः वहां 
| , से चला गया | इसके पश्चात्‌ एक योग्य विद्वान ने आके दाना- 
ध्यंक्ष से मिल के बातचीत फी तो दानाध्यक्ष ने समक लिया कि 
'यह बहुत अच्छा छुपात्न विद्वान है, जाके राजा से मिलके कहा 
कि परिडतज्ञी से आप भी कुछ पवातचीत फीजिये। वैसा दी 
'किया | तब राज्ञा ने परीक्षा कर के जाना कि यह श्रति श्रेष्ठ 
विद्वान है, एसा जान कर उनसे कहा कि आप फो हज़ार रुपये 
मासिक मिलेगा, आप सदा हमारी पाठशाला में विद्याथियों फौ 
पढ़ाया और धघर्मोपदेश किया कीजिये, वेसा ही हुआ ।- धन्य 
ऐसे राजा और दानाध्यक्षादि हैं, जिनके हृदय में विद्या, परमा- 
:त्मा और घर्मरूप खूथ्थ प्रकाशित द्योता है । ु 

( प्र० ) दानाभक्ष ओर दानाध्यक्ष किसको कहते हैं: ? 

(3० ) जो दाता के दान का भक्षण फरके अपना स्वार्थ 
सिंद्ध करता जाय वह दानामक्', और जो दाता के दान को 
सुंपात्र विद्वानों को देकर उनसे विद्या और धर्म की उन्नति 
कराता है, वह 'दानाध्यक्त' कद्ाता है । 


: ( प्र० ) राज्ञा किसको कहते हैं ? 
“(3० ) ज्ो विद्या, न्याय, जितेन्द्रियता, शौये, घेये आदि गरों. 
से युक्त होकर अपने पुत्र के समान प्रजा के पालन में श्रेष्ठों की. 
ग्रथायोग्य रक्ता और दुष्टों फो द्‌रड देकर धर्म, अर्थ, फाम, मोक्त 
फ़ी प्राप्ति से युक्त होकर, अपनी प्रजा .को कराकर आननि्दित 
रहता-और सब को-खुख से युक्त करता है वह 'राज? कद्दाता है । 
4द्रा( प्र०) प्रज्ञा किसको कहते हैं ? | 
+ 7६ 3० ) जैसे पुत्रादि तन, मन, घन से अपने माता पितादि 
की सेवा करके उनको सवेदा प्रसन्न: रखते हैं, वेसे भजञञा अनेक 


व्यवहारमानुः ४६ 


प्रकोर के धर्मयुक्त व्यवहारों से पदार्थों को सिद्ध करके राज- 
सभा को कर देकर उनको प्रसन्न रकखे, बह. 'प्रज” कद्दाती है । 
ऋौर ज्ञो अपना छ्वित और प्रज्ञा का अहित करना चाहे वह न 
राजा और जो अपना द्वित और राजा का अहित चाहे बह 
प्रजा भी नहीं है किन्तु उनको एक दूसरे का शक्षु, डाकू, चोर 
समभना चाहिये, क्योंकि दोनों धामिक हो के एक दूसरे का 


हित करने में नित्य प्रवत्तेमान हों तेभी उनकी राज्ञा और प्रज्ञा 
संज्ञा होती है, विपरीत की नहीं। *. . 


अन्धेर नगरी गवर्गएड राजा । ... . 

" . ठकेसेर माजी टकेसेर खाजा-॥ 
एक वड़ा धार्मिक विद्वान समाध्यक्ष राजा यथावत्‌ राजनीति 
से युक्त होकर प्रजापालनादि डचित समय में ठीक २ करता था। 

उसकी नगरी का नाम॑ “अकाशवती”, राजा का चाम “घर्मपाल 

व्यवस्था का नाम “यथांयोग्य फंस्नेहारी” था । बह तो मर गया 
पत्चात्‌ उसका लड़का जो महा अधर्मी सूखे था, उससे गद्दी पर 
बेठ के सभा से कहा कि जो मेरी आजा माने धह मेरे पास स्हे, 
ओर जो न माने चह यहां से निकले जायें। तंव बड़े २ धार्मिक 
सभासंदु. घोले कि जेंसे आपके पितां सभा की सम्भति के 
अजुकूल बत्तेते थे, वैसे आपकी भी धर्चता चाहिये। : -. 


( राजा ) उनका काम उत्तके साथ गया, अब मेरी जेसी' इच्छा 
होगी.वैसा करूंगा । . ;- ८: 


(सभा ) जो आप सन्ना का कहना न करेंगे.तो राज्य.का 
ताश अथवा आपका ही नाश हो ज्ञायगा । | 
. .( राजा ) मेरा .तो जब होगा तब होगा परन्तु तुम यहां से 
जाओ, नहीं तो तुम्दारा नाश तो. मैं अभी कर दूंगा-। 


२० व्यवहारभानु; 


सभाखदों ने कहद्ा-“विनाशकांले विपरीतबुद्धिः जिसका शीघ्र 

नाश द्वोता है' उसकी बुद्धि पहिले दी से विपरीत द्वो ज्ञाती है । 
चलिये यहां अपना निर्वाह न होगा | वे चले गये और मदासूखे 
धूत्ते खुशामदी लोगों फी मएडली डसके साथ हो गई। राजा ने 
कद्दा कि आज से मेरा नाम “गवग्गणएड'',नगरी फा नाम “अन्धेर”, 
आर जो मेरे पिता और सभा करती थी उससे सब काम मैं 
डलटा ही करूंगा। जैसे मेरे पिता और सभासद्‌ रात में सोते 
आर दिन में राज्यकाय्ये करते थे, वेखे द्वी उससे विपरीत 

' हम लोग दिन में सोचें और रात में राज्यकारय्य॑ फरेंगे। उनके 
सामने उनके राज्य में सब चीज़ें अपने २ भाव पर विकती ... 
थीं, हमारे राज्य में केशर कर्तूरी से लेके सद्टी प्येश्त सब चीज़ 
एक टके सेर विकेगी। 


_ जब ऐसी प्रसिद्धि देशदेशान्तरों हुईं तब किसी स्थान में दो 
शुरू शिष्य वेरागी अखाड़ों में मन्नविद्या करते, पांच २ सेर खाते 
ओर बड़े मोटे थे । चेले ने शुरु से कहा कि चलिये अन्घेर 
नगरी में वहां दश ( १० ) टकों से दश ( १० ) सेर मलाई आदि 
माल चाब के खूब तेयार होंगे। गुरु ने कहा कि वहां गवर्गएड 
के राज्य में कभी न जाना चाहिये, क्योंकि किसी दिन खाया 
. पिया सब निकल जावेगा किन्तु प्राण भी बचना कठिन होगा.। 
फिर जब चेले ने ह॒ठ किया तब शुरु भी मोह से साथ चला गया | 
धट्दां जाके अन्घेर नगरी के समीप बश्मीचे में निवास किया और 
खूब माल चाबते और कुश्ती किया करते थे। इतने में फभी एक 
आधी रात में किसी साहुकार का नौकर एक दज़ार रुपयों 
फी थेली ले के फिसी साहकार फी दुकान पर जमा करने को 
जाता था। बीच में उचफ्के आकर रुपयों कीं थैली छीन कर 


व्यवहारभानु। भ१ 


भागे । डसने ज़ब पुकारा तब थाने के सिपादियों ने आकर पूछा 


कि क्या है? उसने कद्दा. कि अभी उचक्के सुझ से रुपयों को 
छीन फर ले जाते हैं । सिपाही धीरे-श चल के किसी भत्रे 
आदमी को पकड़ लाये कि तू दी चोर- है, उसने उनसे फहा 
कि मैं फलाने साहकार का नौकर हूँ, चलो पूछ लो । 
(सिपाही ) हम नहीं पूछते चल राज(के पास । पकड़ कर राजा 
के पास लेजा फे कहा है कि इसने हज़ार रुपयों की थैली चोर ली 
है। गवर्गेए्ड और आस पास वालों में से किसीने कुछ भी न 
पूछा न गछा, वह विचारा पुकारता ही रद्दा कि मैं उस साहकार 


' का नौकर हैँ परन्तु किसी ने न खुना | भट हुक्म चढ़ा दिया कि 


इसको शूली पर चढ़ा दो | शी लोहे की वरछी और सरों के 


 बुक्त के समान अणीदार दोती है'। उस पर. मनुष्य फो चढ़ा 


उल्टा कर नाभी में उस की अणी लगा देने से पार निकल जाने 
पर वचद कुछ विलम्ब में मर जाता है'। गवगेश्ड के नौकर भी 
डसके सदश क्‍यों न हों ? क्योंकि “समानव्यसनेषु मैत्री». जिनका 
स्वभाव एकसा होता है, उन्हीं की पररुपर मित्रता भी होती है, 
जैसे धर्मात्माओं की धर्मात्माओं, पंडितों की पंडितों, दुष्टों और 
व्यभिचारियों की व्यभिचारियों के साथ मित्रता द्योती है, 
कभी धर्मात्मादि का अधर्मात्मादि और न अ्रधर्मात्माओं का 
धर्मात्माओं के साथ मेल दो सकता है। 


गवर्गेए्ड के सिपादियों ने बिचारा कि शूली तो मोटी और 
मनुष्य है दुबला, अब क्या फरना चाहिये ? तब राजा फे पास 
जाके सब बात कही | उस पर गंवर्गएड ने हुक्म दिया कि अच्छा 
तो इसको छोड़ दो और ज्ञो कोई शूत्री के सदश मोटा दो उसको 
पकड़ के.इसके बदले यढ़ा दो | तब गवर्गगड के सिपाहियों ने 


भर | व्यवहारथातु: 


विचार कि शली के सहश खोजो । तब फिसी ने कहा कि इस 
शूल्ली के सदश तो वरश्नीचीवाले गुरु चेला दोनों वेरागी ही हैं । 
संब वोले कि ठीक २ तो उसका चेला ही है! । जब बहुतसे 
सिपाहियों ने बगीचे में ज्ञके उसके चेले से कहा. कि तुझको 
मद्दाराज का हुक्म है' कि शूली पर चढ़ने के लिये चल । तव ठो 
वह घबड़ा के बोला कि हमने तो कोई अपराध नहीं किया । 

( सिपाही ) अपराध्‌ तो नहीं किया परन्तु तू ही श्री के 
संभतुल्य है, हम क्या 

( साधु ) क्या दूसरा कोई नहीं है ? । 

(सिपाही ) नहीं, चहुत वर २मत कर चल महाराज का हुक्म दै। 

तब चेला गुरु से घोला कि महाराज अब कया करना चाहिये ? 
( गुरु ) हमने तुझ से प्रथम ही कहा था कि अन्घेर नगरी 
गव्गणड के शज्य में मुफ्त के माल चावने को मत चंलो, तूने 
नहीं माना । अब हम क्या करें, जेसा हो वेसा भोग, देख अब 
सब खाय। पीया निकल जावेगा । 

( चेला ) अब किसी प्रकार घचाओ तो यहां से दुसरे राज्य - 
में चले जावें। 

(गुरु ) एक युक्ति है घचने की, सो फरो तो सम्भव है कि 
शूल्ी पर चढ़ते समय तू-मुझको हटा, मैं चुकको हषाऊं। इस 
प्रकारं परस्पर लड़ने से कुछ बंचने का उपाय निकल आपधवेगा:। 

( चेला ) अच्छा तो चलिये। सब बातें दूसरे देश की भाषा में 
की, इससे सिपाही कुछ भी न समझे | :सिपाहिय़ों- ने 'कहा 
चलो देर मत. लगाओ नहीं तो बाँध के ले जायंगे.। साधुओं. ने 
कहा कि दम प्रसन्नतापूवेक चलते. हैं, .तुम:क्यों बांधो ? ह 

( सिपाही ) अच्छा तो चलो | जब शूल्ली के पास पहुँचे, तव 
दोनों लंगोट बांध-के मिद्टी लगा के खूब लड़ने लगे । ..... 


- व्यवहारभानु; श्र 
' शुरु ने कह किं शूल्ली पर मैं ही चढुंगा। 
' चेंला) चेला का धर्म चहीं कि मेरे होते गुरु शूली पर चढ़े । 
' ( शुरू) मेश भी धरम नहों कि मेरे सामने चेला शूली पर 
' चढ़ जाय, हां मुझको मार कर पीछे भले ही शल्ली पर चढ़ 
74 क्‍यों बकता है चुप रह,समंय चला जाता है। 

ऐसे कह कर शूल्ी पर चढ़ने लगा । तब चेले ने शुरू को 
पकड़कर धक्का देकर अलग किया, आप चढ़ने लगा, फिर 
गुरु ने वेसा ढी किया।तब तो गवर्गेएड के सिपाही कामदार सेव 
तंमाशा देखते थे । उन्होंने फंहा कि तुम शूल्ली पर चढ़ने के लिये 
क्‍यों लड़ते हो ? तब दोनों साधु बोले कि हमसे इस घात को 
मत पूंछो चढ़ने दो, क्योंकि हमको ऐसा समय मिलना दुर्लभ है। 
. थह बांत॑ तो यहां ऐसे ही होती रंही और गवर्गेए्ड के पास 
खुशामदियों की सभा भरी हुईं थी । आप चहां से उठ और 
भोजव करके सिंहालन पर बेठकर सब से धोला कि बैंगव का 
शाक अत्युत्तम होता है । छुनकर खुशामदी लोग बोले कि 
धन्य है. महाराज की चुद्धि को ! बेंगल का शाक चाखते ही 
शीघ्र उसकी परीक्षा करली । झुनिये महाराज | ज॒ब॑ बेंगन 
अच्छा; है तम्नी तो परमेश्वर ने उसके उपर मुकुट, चारों ओोर 
कलंगी, ऊपर का घणे घनश्याव, सीतर का घंणे मक्खन के सेमान 
बनाया है। ऐसा खुनर्कर गधर्गएड औरं सब सभा के लोग अति 
, भ्रख॑न्न होकर हंसे । तब गवगदड अपने. महलों में सोने की! ग़या, 
डोढ़ी :वन्द्‌ हुईं | तब तक खुशामदी ख्लोगों ने चौकीं पहरेचालों 
से कहा कि जबतक प्रततःकाल हम च आचे तव तक किसी को 
मिलाप ग्रहाराज्ञ के सांथ मत द्वोने देन।'। उसने कहा:कि अच्छा; 

आज के' दिन कुछ गहरी प्राप्ति नहीं हुईं | कर 





५४ व्यवहास्भानु। 

( खुशामदी ) आज न हुई कल हो जावेगी | हमारा और 
तुम्दारा तो सामा दी है, जो कुछ खजाने और प्रजा से निकाल 
कर अपने घर में पहुंचे वही अपना है'। जब राजा को नशा 
ओर रंडीबाजी आदि खेल में सव लोग मिलकंर लगा देंगे, तभी 
अपना गहरा होगा | खज़ाना अपना दी है और सब आपस में 
मिले रहो, फ़ूटना न चाहिये। सबने कहा, हां जी हां यही ठीक दे । 

ये तो चले गये | जब गवर्मएड सोने गया तब गर्म मसाले 
पड़े हुए बेंगन के शाक ने गर्मी की, ओर जज्नल की हाजत हुई, 
से लोटा जाज्रू में गया, रात भर खूब जुलाब लगा । रात्रि में 
कोई तीस दस्त हुए । रात्रिभर नींद न आई, बड़ा व्याकुल रददा । 
उसी समय बेद्यों को घुलाया, वे भी गवरगेए्ड के सदश ही थे, 
ऊटपटांग .ओषिधियां दों, उनने ओर भी बिगाड़ किया, क्योंकि 
गयर्गरर्ड के पाल बुद्धिमान क्‍्योंकर ठद्दर सकते हैं ? 

जब प्रातःफाल हुआ तब ख़ुशामदियों की मणए्डली ने सभा 
का स्थान घेर के दासियों से पूछा कि महाराज क्या फरते हैं ? 

(दासी ) आद्‌ रात भर जुलाब त्रगा, व्याकुल रहे । | 

(ख़ुशामदी) क्या कोई रात्रि को महाराज के पास श्राया भी था ? 

: ( दासी ) दस बारह जने आये थे | 
( खुशामदी ) कौन २ आये थे, उनके नाम भी ज्ञानती हो ? 
.  दासी ) हां, तीन के नाम जानती हूँ अ्रेन्य के नहीं । 

- “तब तो खुशामदी जोग विचारने लगे कि किसी ने.अपनी - 
निन्‍्दा तो न फरदी दो, इसलिये आज हम में से एक दो पुरुषों को 
रात में भी ड़ीढ़ी में अवश्य रहना चादिये । सब ने कट्दा बहुत 
ठीफ है। इतने में ज्व आठ बजे के समय मुखमलीन गवगण्ड आकर 
गद्दी पर बेठा, तब खुशामदियों ने भी उससे सौगुना मुख बिगाड़ 
फर शोकाकृति सुख होकर ऊपर से फ्ूठमूठ अपनी चेष्टा जनाई । 
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(गवर्गैणड) वैंगन का शाक खाने में तो खाडु होता दे परन्तु वादी 
करता है, उससे हमको बहुत दस्त लगने से रात्रि भर दुःख हुआ । 
(ख़ुशामदी ) वाह २जी वाह महाराज ! आपके सदश न 

. फोई राजा हुआ, न होगा और न कोई इस समय है, फ्योंकि 
महाराज ने खाते समय तो उसके गुणों की परीक्षा की और 
रात्रि भर में दोष भी. जान लिये। देखिये मद्दाराज ! जब वेंगन 
दुष्ट है तभी तो परमेश्वर ने उसके ऊपर खूंटी, चारों ओर 
* कांटे लगा दिये। ऊपर का वर्ण कोयलों के समान और भीतर 

का रंग कोढ़ी की चमड़ी के सदश किया है । न्‍ 

- ( गवर्गेण्ड) क्‍्योंज़ी |! कल रात को तो तुमने इंसकी प्रशंसा 
में मुकुट आदि का अर्लकार और इस समय उन्हों की निन्‍दा में 
खूंटी आदि की उपमा देते हो ? अब हम किसको सच्ची मानें ? 
( खुशामदी ) घबरा के बोले कि धन्य धन्य धन्य है' आपकी 
विशांलवुद्धि को ! फर्योकि कल सन्ध्या 'की वात अबतक भी 
: नहीं भूले । खुनिये महाराज ! हमको साले बेंगन से क्‍या लेना 
देना था, दमकोतो आपकी प्रसन्नता में प्रसन्नवा और अधप्रसन्नता 
में अप्रसन्नता है। जो आप रात को दिन और दिन को रात, 

सत्य को भूठ वा झूठ को सत्य कहें, सो सभी ठीक है। 

( गवर्गएड ) हां २ नौकरों का यददी धमे है! कि कभी खामी 

को फिसी बात में प्रत्युत्तर न दें किन्तु ज्ञी .२ ही करते ज्ञायं । 
( खुशामदी ) ठीक है, राजाओं का यही धमे है' कि किसी 

बात की चिन्ता कभी न करें, रात दिन अपने खुख में मन्न रहें, 
नौकर चाकरों पर सदा विश्वास करके सब काम उनके . 
आधीन रकखें, बनिये बकाल के समान द्विखाव किताव कसी न 
देखें, जो कुछ खुपेद का काला ओर काले का झुपेद करें सो दी 
टीफ रक्‍खें, जिस दरख्त को लगावें डसको कसी न फारटें, 


अं दर व्यवहारभानु: 





जिसको अ्रहण किया उसको कभी न.छोड़ें चाहे कितना ही 
अपराध करे, क्‍योंकि जब राजा होके भी किसी काम पर ध्यान 
देकर आप अपने आत्मा, मन और शरीर से परिश्रम किया तो 
* ज्ञानो उनका कम फ़ूट गया, और जब हिसाब आदि में दृष्टि 
को तो वह महाद्रिद्र है, राजा नहीं। - 
(गवर्गएड ) कयोंज्ञी | कोई मेरे तुल्य राजा और तुम्हारे 
सदश सभासद्‌ कभी हुए होंगे वा नहीं ? 
(खुशामदी) नहीं २कद्ापि नहीं, न हुआ, न होगा और न है! 
गवगेण्ड) सत्य है, क्या ईश्वर भी हम से अधिक उत्तम होगा? 
( ख़ुशामदी ) कभी वहाँ हो सकता, कर्योंकि उसको किस- 
ने देखा है, आप तो साक्षात्‌ परमेश्वर हैं, क्योंकि आप की 
कृपा से द्रिद्र का घनाढथ, अयोग्य का योग्य और अछृपा से 
घनाढ'थ का द्रिद्र, योग्य से अयोग्य तत्काल ही हो सकता है। 
, इतने में नियत किये प्रातःकाल फो सायज्ञाल मानकर सोने 
को सव गये । ज्ब सायंकाल हुआ तब फिर सभा लगी । इतने 
में सतिपाहियों ने आकर साधुओं फे झगड़े की धात कही। 
खुनकर गवर्गएड ने सभासद्वित वहां जाके साथुओं से-पूछा 
कि तुम शूली पर चढ़ने फे लिये क्‍यों खुख मानते दो ? 
( साधु) तुम हमसे मत पुछो, चढ़ने दो, समय चला जाता 
'है। ऐसा समय हमको बढ़े भाग्य से मिलता है 
(गवर्गएड) इस समय में शूल्ी पर चढ़ने से क्या फल होगा ? 
(साधु ) हम नहीं कहते, जो चढ़ेगा वह फल देख लेगा, 
हमको चढ़ने दो 
( गवगेण्ड ) नहीं « जो फंल होते दो सो कहो। सिंपाहियो! 
इसको इधर पकड़ लाओ । पकड़ लाये । - 
(साथु).हमको क्यों नंहों चढ़ने देते ? कऋगड़ा कयों करते हो ? 
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के... 


( गवर्गेरगड ) जब तक तुम इसका फल न कहोगे तव तक 
हम कमी न च | | 


( साधु ) दूसरे को कहने की तो बात नहीं है परन्तु तुम 
हठ करते हो तो खुनो | जो कोई मजुष्य इस समय में शुल्ली पर 
चढ़कर प्राण छोड़ देगा बह चतुर्भज द्ोकर विमान में बैठ के 
आनन्द्रूप स्थर्ग को प्राप्त होगा । * 

( गवरगए्ड ) अह्ो ऐल्ती बात है तो मैं ही चढ़ता हैँ, तुमको 
न चढ़ने दूंगा । 

ऐसा कददकर झट आप ही शुली पर चढ़कर प्राण छोड़ दिये। 
'साथु अपने आसन पर आए | चेले ने कहा कि महाराज चलिये 
यहां अब रहता न चाहिये। गुरु ने कहा कि अब कुछ चिन्ता 
नहों, जो पाप की जड़ गधर्मरड था घह मर गया । अब घमेराज्य 
होगा, क्या चिन्ता है, यहां रहो। उली समय उसका छोटा 
भाई बड़ा विद्ान्‌ पिता के सदश धार्मिक और जो डसके पिता 

समान धार्मिक सभाखद्‌ और प्रजा में सत्पुरुष जो कि 
डसके पिता के मस्‍्ने के पश्चात्‌ गवर्गणएड ने निकाल दिये थे थे 
सब आके खुनीतनामक छोटे भाई को राज्याधिकारी कर- 
के उस मुरदे को शूल्ली पर से उतार के जला दिया। और खुशा- 
मदियों की मरणडली को शअत्युग्म दुरड दे के कुछ ज्ैद कर दिये 
ओर बहुतों को नोका में बिठाकर किसी समुद्र के बीच चिञजन 
दवीपान्तर में बन्दीखाने में डालकर अत्युत्तमं विद्वान, धामिक की 
सम्मति से श्रेष्ठों का पालन, दुष्ठों का ताइन, विद्या, विज्ञान और 
सत्यधर्म की बृद्धि आदि उत्तम के करके पुरुषार्थ से यथायोग्य 
राज्य की व्यवस्था चलाने लगे। और पुन! प्रकाशवती नगरी नाम 
की व्यवस्था चलाने लगे ओर पुनः नगरी का प्रकाशवती नाम 
प्रकाश हुआ, और डचित समय पर सब डातम काम होने लगे | 


्> 


प्र्द व्यवह्ारभानु! 

















जब जिस देशस्थ प्राणियों का अभाग्य उदय होता है, तब 
गवर्गएड के सदश खार्थी, अधर्मी, प्रजा फा विनाश करनेह्वारे 
राजा, धनाढथ और ख़ुशामदियों की सभा और उनके समान 
शअ्रधर्मी, उपद्रवी, राजविद्रोही प्रजा भी होती है। और जब जिस 
देशस्थ प्राणियों का सौभाग्य उदय होनेवाला होता है! तब 
खुनीत के समान धार्मिक, विद्वान , पुत्रवत्‌ प्रजा का पालन करने 
बाली राजसहित सभा और धार्मिक पुरुषार्थी पिता के समान 
राजप्रबन्ध में प्रीतियुक्त मज्नललकारिणी प्रजा दोती है। जहां 
अभाग्योदय वहां विपरीतवुद्धि मनुष्य परस्पर द्रोहादिखरूप 
थम से विपरीत दुःख के ही काम करते जाते हैं और जहां 
सौमाग्योदय वहां परस्पर उपकार, प्रीति, विद्या, सत्य, धर्म 
आदि उत्तम काये अधमे से अलग होकर करते रहते हैं । वे 
सदा आनन्द को प्राप्त होते हैं । 

जो मलुष्य विद्या कम भी जानता द्दोपरन्तु पूर्वोक्त दुष्ट 
व्यवद्वारों को छोड़ कर धामिक होके खाने, पीने, बोलने, खुनने, 
बैठने, उठने, लेने देने आदि व्यवहार सत्य से युक्त यथायोग्य 
फरता है वद कहीं कभी दुःख को नहीं प्राप्त होता, और जो संपूरो 
विद्या पढ़ के पूर्वोक्त उत्तम व्यवद्ारों को छोड़ के दुष्ट कर्मों को 
करता है, वह कहीं कभी झुख को प्राप्त नहीं हो सकता । इसलिये 
खब मनुष्यों को डचित है कि आप अपने लड़के लड़की, इष्ट 
मित्र, अड़ोसी पड़ोसी और स्वामी भ्ृत्य आदि को विद्या और 
खशिक्षा से युक्त करके सवेदा आनन्द करते रहें ॥ 


इति श्रीमदयानन्दसरस्व॒तीस्वामिनिर्मितो 
व्यवहारमानु१ समाप्त: || 
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आयेसमाज के नियम 
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१--सब सत्यविद्या और जो पदार्थ विद्या से जाने ज्ञाते हैं उनत 
सब का आदि मूल परमेश्वर है । 

२---ईंश्वर सब्धिदानन्दस्थरूप, निराकार, स्बेशक्तिमान, न्‍्याय- 
कारी, दयालु, अजन्मा, अनन्त, निविकार, अनादि, अनुपम, 
सर्वाधार, सर्वेश्वर, सर्वेव्यापक, स्वोन्तर्यामी, अजर, 
अमर, अभय, नित्य, पवित्र, और खुष्टिकर्ता है, उसी की 

उपासना करनी योग्य है । 

३--बेद सब सत्यविद्याओं का पुस्तक है। घेद्‌ का पढ़ना पढ़ाना 
ओर खुनना खुनाना सब आयों का परमधर्स है। 

४--सत्य के श्रहण करने ओर असखत्य के छोड़ने में सबेदा उद्यत 
रहना चाहिये । 

४--संब काम धर्माजुसार, अर्थात्‌ सत्य और असत्य को विचार 

* करके करने चाहियें । 

६--संसार का उपकार करना इस समाज का मुख्य उद्देश्य है, 
अर्थात्‌ शारी रिक, आत्मिक और सामाजिक उन्नति करना। 

७--खब से प्रीतिपूर्वक धर्माचुसार यथायोग्य वत्तना चाहिये । 

८--अवियया का नाश और विद्या की दृद्धि करनी चाहिये ! ' 

&--प्रत्येक को अपनी द्वी उन्नति से संतुष्ट न रददना चाहिये 
किन्तु सब की उन्नति में अपनी उन्नति समभनी चाहिये । 

१०-सब मनुष्यों को सामाजिक सर्वेद्दितकारी नियम पालने में 
परतन्त्र रहना चादिये, और प्रत्येक द्वितकारी नियम में 
सब स्वतत्त्र रहें ॥ 


बेद्क-पुस्तकालय की पुस्तकों की संक्षित सूची 


नाम पुस्तक सुल्य मनाम पुस्तक सृल्य 
ऋग्वेद भाष्य ६ भाग ४२) | शाखाये फीरोजाबाद _..... ॥/) 
यज॒र्वेद्भाष्य सम्पूर्ण... २०) | घेदविर्दूमतखण्डन.. ._... ।-) 
ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका ३) | चेदान्तिध्वान्तनिवारण नागरी -)॥ 
»... » केवल संस्कृत ॥) श्ंग्रेज़ी -“)॥ 
अष्टाध्यायी भाष्य पहिला खण्ढ ३॥) | आ्रान्तिनिवारण .... - ।) 
१) ७ दूसरा खरड ४॥) शाखार्थ काशी ...... 8 नम 
पत्चमद्दायज्ञवेधि. -- “)॥| ख़मस्तव्यामस्तव्यप्रकाश नागरी )॥ 
निरक्त न. “-तल) हु अंग्रेज़ी )॥ 
संस्कृतवाक्यप्रयोध -.. #%)॥ ऋग्वेद संहिता बढ़िया जिदद ४) 
ध्यवहारभाजु -- -- “) | यजवेंद संहिता , २) 
अमोच्छेदन --.. -- “)0| प्ामवेद संहिता समित्द ५ 0) , 
अलुअमोच्चेदन ..... ““ “? | अरथर्वचेद संहिता बढ़िया जिरद ३॥) 
सत्यधर्मविचार (मेला चांदापुर) &) | » ». सादा ३) 


आय्येद्रेश्यरत्नमाला नागरी )॥| चारों चेदों की अनुक्रमाशिका २)... 
>-मरहठी घ अंग्रेज़ी >), >) | इंशादिदशोपनिषद्‌ सूल .... ॥) 
' शोकरुणानिधि -..... -. &) | छांदोग्योपॉनेषद्‌ भाष्य. _-... ४) 


स्वामीनारायणमतखणडन -.. )) | बृहृदारण्यश्ोपनिपद्‌ भाष्य..... ४) 
सत्यार्थप्रकाश -“- १) | यजुर्वेदभाषासाष्य -.. २) 
आयोभिविनय गुटका._-.. &) | नित्यकर्मिधिः था 
आयोभिविनय मेटे अ्रदरों की ॥“) | दृवनसन्त्राः | 
संस्कारविधि -- ॥॥) | फममोरेशन वाल्युम बढ़िया ..... १०) 
, विवाहपद्धति --+ ॥) १ - » घटिया... ४) 
| नोट;--डाकमदसूल सब का मूक््य से अलग होगा । | 
ह पुस्तक मिलने का पतां-- 


मेनेजर--वैद्क-पुस्तकालय, अजमेर. 


०3233: 33 33353 न 33330 3%33 330, 


क्‍ | # ओरेस्‌ # रे 
। ान्ति-निवारण 


ह . अयोत्‌ 
.. पणिडत महेशचन्द्र न्यायरत्न आदि कृत 


कक खाक 


वेदभाष्य-परत्व प्रश्न-पुस्तक 
का 


(8. [0 


श्री स्वामी दयानन्द्सरस्वतीजी-सहाराज की । 


ओरे से पत्युत्तर, 


ज्ल्ड्ला च्स्स्य्‌ 


वेदिक-यन्त्राक्षय. अजमेर में मुद्रित हुआ । 
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# सूचना 


महर्षि श्री स्वामी दय'ननन्‍्दज्जी सरस्वती क्रत समस्त : 
पुस्तकें कंबल वे ही प्रामाणिक हैं, जो कि वेद्कि-यन्त्रालय अजमेर , 
द्वारा मुद्रित दोती हैं। यह यन्त्रालय श्री स्वामीजी के करकमलों : 
द्वारा ही स्थापित किया हुआ है। महर्षिज्ञी की उत्तराधिकारिणी 
ओऔरीमती परोपकारिणी सभा इसकी अध्यक्षा है। यहाँ पर :. 
मह्षिज्ञी के समस्त हस्तलिखित ग्रन्थ सुरक्षित रखे हुये हैं, : 
जिनसे मिल्रान कर ग्रन्थों का मुद्रण होता है अतः जो मद्दाजु- ५ 
भाव श्री स्वामी दयानन्द्ली सरस्वती कृत पुस्तकें, उसी बास्त- - 
बिक रूप में, जैसी कि मदषिजी ने लिखी हैं. और जिनमें किसी , 
:प्रकार का परिवतेन या परिवर्धेन (अदृल-बदल) नहीं किया गया. 
है, खरीदना चाहते हैं, तो उन्हें चाहिये कि वे वेदिक यन्नरालय. 
मेंछुपी हुईं पुस्तकें ही खरीदें। किसी अन्य संस्था द्वारा प्रकाशित - 
: या कह्दीं अन्यत्र मुद्रित हुईं न खरीदें। ;क्‍ 


मेनेजर-- 


वैदिक-यन्त्रालय॑ 
अजमेर 


भामिका 


विद्वित हो कि जो मैंन संसार क उपकारार्थ वेदभाष्य के 
बनाने का आरस्भ किया है, कि ज्ञो सब प्राचीन ऋषियों की 
कीहुईं व्याज्य और अन्य सत्य ग्रन्थों के प्रमाणयुक्त बनाया 
जाता है, जिससे इस वात की साक्षी वे सब ग्रन्थ. आज पर्य्यनत 
वत्तमान हैं। ओर मेरे बनाये मासिक अड्डों में भी विद्वानों के 
समभने के लिये संकेतमात्र जहां तहां लिख दिये हैं, कि 
देखनेवालों को खुमगता हो। और किसी प्रकार की अ्रान्ति 
वा शक्का मेरे लेख पर होकर घ्था कुतक खड़ी करके कोई 
मलुण्य मेर काल को न खोबे, कि जिससे देशभर की हानि 
दो और उस को भी कुछ लाभ न हो। परन्तु बहुधा संसांर 
में यह उलटी रीति है फि लोग उत्तम कर्स कर चुके और 
करते हुये को देख कर ऐसे प्रसन्न नहीं होते जसे कि निषिद्ध 
कर्म वा हानि को देख कर होते हैं । 


जो मैं निरानिरी संसार ही का भय करता और सर्वक्ष 
परमात्मा का कुछ भी नहीं, कि जिसके आधीन मनुष्य के 
जीवन मृत्यु और खुख दुःख हैं, तो में भी ऐसे ही अनर्थक 
वाद विवादों में मन देता । परन्तु क्‍या करू मैं तो अपना तन 
मंन धन सब सत्य के ही प्रकाशार्थ समर्पण कर चुका | मुझसे 
खुशामद करके अब स्वार्थ का व्यवहार नहीं चल सकता, 


( २ ) 


किन्तु संसार को लाभ पहुँचाना ही मुभको चक्रवर्त्ती राज्य 
के तुल्य है । 


मैं इस बात को प्रथम द्यी अच्छे प्रकार जानता था कि 
न्‍्यारिये के समान वालू से रुधणे निकालनेवाले चतुर कम होंगे, 
किन्तु मलीन मच्छी की नाई निमेल्त जल को गदुला, करने और 
बिगाड़नेचाले बहुत हैं। परन्तु मैंने इस धर्मकार्य का सर्वशक्ति- 
मान सत्मग्राइक ओर न्यायसम्बन्धी परमात्मा के शरण में सीस 
धर के उसी के सद्दाय के अवलम्व से आरम्भ किया है । 


मैं यह भी ज्ञानता था कि इस त्रंथ के विषय में जो शंका 
होंगी तो कम विद्वान और ईष्या करनेवालों को होंगी, परन्तु 
बड़े आश्रय की बात है कि कोई बिदान भी इसी अन्धकार में 
फिसल पड़े, और इतना न छुआ कि. आंख खोल कर अथवा 
लालटेन लेकर चलें कि जिसमें चाल चूकने पर द्वांसी और दुःख 
नद्दो। यह पूवे विचार करना बड़े विह्ान, अर्थात्‌ दीघेदष्टि- 
वाले'का काम है, नहीं तो गिरे .की लज्जा का फिर क्‍या दी 
टीक है। 


इस वेदभाष्य के विषय में पहेलि आर० प्रिफिधथ खसाइब 
स्ी० एच० दानी ओर परणिडत ग़ुरुप्रसाद आदि पुरुषों ने कहीं २ 
अपनी सामथ्ये के अछुसार पकड़ की थी, सो उन का उत्तर तो 
अच्छे प्रकार दे दिया गया था | परन्तु अब परिडत महेशचन्द्र 
न्यायरत्न जो आफीशियेटिंग प्रिन्सिपलत कलकत्ते में के संस्कृत- 


( ४३) 

कालेज के हैं, उन्द्दोंने भी पूर्वोक्त विद्वान पुरुषों का रंग पकड़ 
कर सन के छुछे गोले चलाये हैं। इसलिये यद्यपि मेरा वहु 
अमूल्य समय ऐसे तुच्छ कामों में खर्चे होना न चाहिये, परन्तु 
दो बातों की सिद्धि समकभे कर संक्षेप से कुछ लेख करना 
आवश्यक जानता हैंँ। एक तो यह कि ईश्वरकृत सत्यविद्या- 
पुस्तक वेदों पर दोप न आधे कि उनमें अनेक परमेश्वर की 
पूजा पाई जाती है'। और दूसरे यह कि आगे को मह्ञ॒ष्यों क्रो 
प्रकट दोजाय कि ऐसी २ व्यर्थ कुतक॑ फिर खढ़ी करके मेरा 
काल न खोवें । क्योंकि इससे कई ऋटिन शक्कर तो मेरे बनाए 
अ्रन्‍्थों ही के ठीक « मन लगाकर विचारने से ही निवारण 
दो सकती हें. फिर निष्प्रयोजन मेरा सर्वेद्दितकारी काल 
' क्‍यों खोले हैं । 

यह दोप इस देश में बहुत काल स पड़ा छुआ है ! अर्थात्‌ 
महामारत के युद्ध में जब अच्छे २ पूर विद्वान वेद ओर 
शाल्रादिक के जाननेदाले चल दसे; विद्या फा प्रचार तथा सत्य 
उपदेश की व्येवस्था छूट कर तमाम देश में ताना धकार के विश्ल , 
आर उपद्रच उठने लगे; लोगों ने अपना २ छुप्पर अपने २ दृथ 
से छाते की फिकर की; और इस थोड़े से छुख क लोग में 
उत्तम २ विद्याओं को ऐसा हाथ से खो बेठे कि जिससे उनका ' 
विचाय हुआ लाभ भी नष्ट होगया; और तमाम शअ्रपने देश को 
भी धर कर डुवा दिया। बड़े शोक की बात यह दे कि आंखों 
से देखकर भी कप में दी गिरना श्रच्छा समक कर, अपनी 


( ४ ) 


जानता पर डुखी और लज्जावान होने कगे जगह भी बराबर 
हठ ही करते चले जाते है । अलका परिणाम न जाने क्‍या 
होना है. । ' 


$# ओरेम # 
' भ्रान्तियनिवा रण 
अयथोत्त्‌ 


पणिडित महेशचन्द्र न्धाथरत्नकृत वेदभाष्यपरत्व. 
' , प्रश्नपुस्तक का परिडत स्वामी दयानन्द 
सरस्वतीजी की ओर से उत्तर 


ज>णकर +त-ही++ ट्रन्टर०न 


पंडित महेशचन्द्र न्यायरल्रजी ने विरुद्ध पंडितों के साथ में 
अपनी राय दी है, तो उन्हों के उत्तर में इच का भी उत्तर भेरी 
ओर से ज्ञान लेना । 


पं० महेशे०-परिडित दयानन्द सरखतीज्ञी के परिश्रम, चिया 
आर परिडताई निरुसंदेह प्रशुंसा योग्य हैं, परन्तु उनका कुछ 
'फल मालूम नहीं देता । 
स्वामीजी-सम्मति देनेवालों की निपैक्षता और न्याय तो 
,उन के कथन से ही प्रत्यक्ष है' कि जिस को छोटे विद्वान लड़के 
भी जान लेंगे । क्योंकि पंडिवजी लिखते हैं कि 'खामीजी सच 
चरद्द विद्या आदि पूर्ण गुणयुक्त होने से प्रशंसायोग्य हैं, परन्तु 
कुछ फलदायक नहीं! । तो डब का यह कथन पूर्वापर विरोधी 
कै, और इस में उन का हठ या वेद्विद्या स विम्ुखता साबित 


द्वोवी 


5 -आ्रन्ति-निवारण 
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पृ० महेश ०--खामीजी का यह गुमान वा अभिप्राय है कि 
बेद में एक परमेश्वर की पूजा:टीक है, तथा सब संसारी विद्या 
आर वत्तेमानकाल की कलाकौशलादि पदार्थविद्या वेदों से दी 
निकली है । इत्यादि बातें उनका काम्र मंदी कंस्देती हैं । 


स्वामी जी-इस बात का उत्तर मैं श्रिफिथ साहब के उत्तर में 
दे चुका हूँ । जब परिडतजी के विचार से वेदों में एक परमेश्वर 
की उपासना नहीं है, तो उन को डचित था वा अब भी चाहिये 
कि कोई मन्त्र वेदों में ले लिखकर यह बात सिद्ध करंदें कि 
वेदों में अनेक परसमेश्वरों का होना सिद्ध हैं। क्योंकि उन्होंने 
वेद्मन्त्रों में से कोई प्रमाण अपने पक्त की पुष्टि के लिये नहीं 
लिखा, इसले इनके मन का अभिप्राय खुल गया, और उन्/कीः 
विद्या की थाह मित्रगई कि उन्होंने जो अटकलपच्चू कप शब्द 
के समान चतुराई दिखलाई है, ये सब.किसी ईष्यैक, खाथी, 
विद्याहीन और पक्षपाती मनुष्य के फुसलाने से वा अपनी ही' 
थोड़ी सामग्री अर्थात्‌ हलदी की गांठ के बल से लिखकर बेठ 
रहे, कि जिस में तथा कीकत्ति देश में होजावे। . / 


.. स्रो पंडितजी यह न समझें कि भारतवर्ष में विद्वान नहीं 
रहे। यह व्याप्त की खाल किसी दिन उधघ्ड़ कर सब कल 
खुल जावेगी । और मैं तो अपनी थोड़ीसी विद्या और बुद्धि के 
अनुसार जो कुछ लिखू गा वह सब को मालूम होता जावेगा, 
झोर जितना कर चुका वह जान लिया होगा । और कदाचित्‌ 
परिडतजी ने भी समझ लिया होगा, परन्तु मूक के समान 
-संसारी ओर कल्पित भय से कंद का खाद जानकर यथार्थ 
आर निपेक्तता से कह और मान नहीं सकते हैं । 


पय्मात्मा की कृपा से शरीर मेरा बना रहा और कुशलता 
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से वद दिन देख मिला कि वेदभाष्य संपूर्ण होजावे तो निस्सन्देह, 
इस आए््यावत्ते देश में खूथ्ये का सा-प्रकाश हो ज्ञावेगा कि 
जिल के मेटने और भांपने को किसी का- सामथ्ये न होगा। 
क्योंकि सत्य का भूल एसा नहीं कि जिसको कोई सुगमता से 
उखाड़ सके । और कभी भानु के समान ग्रहण में भी आजावे, 
तो थोड़े दी काल में फिर उग्रह् अर्थात्‌ निर्मेल हो जावेगा । 


प॑० महेश ०-खामीजी दिन्दुओं के धर्मप्रचारी श्रन्‍्थों को 
नहीं मानते कि जिन में कमेंकाएड और द्ोमादिक का विधान 
है, किन्तु फेवल वेदों ही की तरफ खिंचते हैं। इससे मेरी 
. सम्रक से तो उनको यही डच्चित है' कि वेदों को भी एकतरफ 
डालकर अपनी युक्ति और बुद्धि ही के अज्ुसार बर्ताव वर्चे | 


स्वामीजी-इस जगह परिडतजी की और भी बढ़कर भूल 
सावित द्ोती है, तथा जाना जाता है. कि उन्दोंने प्राचीन सत्य 
अंन्थ कभी देखे भी नहीं | और कल्पना किया कि देखे हों तो 
केवल दशशनमात्र किया हो, नहीं. तो खाली तुक्के न मिलातें। 
अब कोई साहब परिडतजी से पूछें कि उन्होंने हिंदू शब्द कौन 
से ग्रन्थ में देखा है, कि जिसके अर्थ शुलाम वा काफिर आदि ' 
के हैं, और जो कि आर्य्यावत्तियों को कलंकरूप नाम यत्रनादिक 
की ओर से है! और आये शब्द्‌ जिसके अर्थ श्रेष्ठ के हैं, बह 
वेदों में अनेक ठिकाने ' मिलता है'। सो पणिडितजी नौका में घूर 
' डड़ाते हैं। सो कब हो सकता है? और भूषण को दूषण 
करके मानते हैं, तो माना करो, परन्तु विद्वानों और पूर्ण 
परणिडतों की ऐसी उल्टी रीति निञ्ञ घर्मशाह्ष से विरुद्ध कभी 
नहीं होगी । | 


आगे थे लिखते हैं कि 'खामीज्ञी धर्मप्रचारी अ्रन्थों को ही 
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नहीं मानते हैं कि जिंतर्म कर्मकाएड का विधान है |! तो यहं 
बड़े वमाशे की बाव है किन तो पणिडितजी ने कभी मुझ से 
मिलकर चिर्काल विचार किया, और न उन्होंने मेरे बनाये 
हुये अन्ध देखे, किन्तु प्रथम ही मेरे मानने न मानने के विषय में 
अपना सिद्धान्त कर बेठे | तो यद्द व्रह्दी बात हुईं कि सोदें 
कोंपड़े में और खप्त देखें राजमहलों का।. क्योंकि मैं अपने 
निश्चय और परीक्षा के अनुसार ऋग्वेद से ले के पूवे मीमांसा 
पय्येन्‍्त अनुमान से तीन हज़ार ग्रन्थों के लगभग मानता हूँ । . 


तथा कर्मकाएड के विपय में यह उत्तर है' कि मेरा मत पेद्‌ 
पर है। इसलिये जो २ कर्मकाएड वेदानुकूल है, उस सब को 
मानता हूँ, उससे विरुद्ध को नहीं। क्योंकि वे श्रन्थ मनुष्यों ने 
अपने खार्थलाधन के निमित्त रच लिये हैं। वे वेद्‌ युक्ति वा 
प्रमाण से सिद्ध नहीं हो सकते। जो २ संस्कार आदि मैं मानता 
है वे सब मेरी बनाई हुई वेद्भूमिका अड्जड ३ में तथा संस्कारविधि 
आदि भअन्‍्थों में देखना चाहिये । 


और वे लिखते हैं. कि वेदों को भी एकतरफ घर दें केवल 

* अपनी युक्ति वा वुद्धि ही के आधारी रहें", तो उत्तर यद्द दै कि 
मैं वेदों में कोई वात युक्तिविरुद्ध वा दोष की नहीं देखता, ओर 
उन्हीं पर मेरा मत है'। सो यह सब भेद मेरे वेद्भाष्य में खुलता . 

' जायगा। ओर विद्वानों का यह काम नहीं कि किसी हेतु 
सत्य को त्याग के असत्य का अ्रहरण करें । 


पं० महेश -हिन्दुओं का विश्वास है कि देववाणी का . 
प्रकाश परमेश्वर की ओर से वेद पुस्त+ों के रूप से हुआ है, 
वा ऋषियों के द्वारा धेरणा कीगई है, परन्तु मेरी समक स तो 
दोनों प्रकार ठीक नहों हो सकता । | । 
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स्वामी जी-ईस बांत'का उंत्तरे वेदंभोर्ष्य की भूमिका अंड १ 
प्रथम 'वेदोत्पत्ति.प्रकरंण' में देख लेना चांहियें। परंन्तु इतना 
यहां भी मैं कहता हैं कि आरय्ये लोग संनांतन से युक्ति-प्रमोण 
सहित चेदों को परसमेश्वरक्ृत मानते बरांबरं चले आये हैं । 
इस का ठीक २ विचार आय्ये लोग ही कर सकते हैं, हिन्दू 
विचारों का क्‍या ही सामथ्ये है । 


पं० महेश ०-पेद्‌ इस विषय में खतः प्रमाणहैं कि उन में 
बहुधा होम वलिदान आदि का विधान है| तथा इस का प्रमाण 
अन्य अ्न्थों में भी पाया जाता है. कि जिन को खामीजी भी 
मानते हैं । इसलिये वे वेदमत को खीकार करके होमादिक से 
अलग नहीं बच सकते हैं, सिधाय ऐसे मनुष्य के कि ज्ञो 
खामीजी की तंरह अपनी नवीन रीति से मंत्रभाष्य की रचना 
करे । देखना चाहिये कि यह खामीजी का परिश्रम केसा चृथा 
समझा जा सकता है कि जब मैं उनके भाष्य की परीक्षा करूंगा । 


स्वामीजी-बेदों में जो यज्ञादृक करने की आज्ञा है, उस 
सब को प्रमाण और युक्तिसिद्ध होने के फारण मैं मानता हूँ, 
ओर सब को अवश्य मानना चाहिये, जेसे कि वेद्भूमिका 
अड्ड ३ के यज्ञप्रकरण' में लिख दिया है। उससे विरुद्ध ज्ञो 
बलिदान आदि आजकल के लोगों ने समझ रक्‍खा है, यह सब 
चेदविरुद्ध है। ओर मेरा भाष्य तो नवीन रीति का नहीं ठहंर 
संकता, क्योंकि वह प्राचीन सत्य प्रन्थों के प्रमाणयुक्त बनता 
है.। परन्तु पंडितजी का जो कथन है, सो केवल अप्रमाण है, 
आर पंडितजी ने मन के ही गुलशुले खाये हैं। आगे मेरे अन्ध 
की परीक्षा तो तमाम देश भर को हो दी ज्ञावेगी, परन्तु पंडितज्ञी 
फी विद्या तो अभी तुल गई । हु 
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पं० मद्देश०-खामीजी. का मंत्रभाष्य ही अदुभुत नहीं है. 
किन्तु उनके. लिखने; की रीति और व्याकरण भी पिडतों के 
श्रागे हँसी के करानेवाले हैं । तथा कई अशुद्धियां ज्ञो उन के 
परीक्षकों ने मिकाली हैं, वे इस चातः को साफ २ सिद्ध करती 
हैं कि स्वामीजी सत्य का प्रकाश तो नहीं करते किन्तु अपनी 
कीचि और नाम की प्रसिद्धि अवश्य चाहते हैं । जेसे कि थे 
“पचक्रे' शब्द को पाणिनी के 'गन्धनावक्ते०' सूत्र से सिद्ध करते 
है. यह कभी' नहीं हो सकता । यह धात मानी जा सकती है. 
कि 'उपचक्रे' में आत्मनेपद्‌ लाया गया है' साफ कहतने के अर्थ 
में | परन्तु उप कृज” से यह अर्थ नहीं निकल सकता है, 
झौर न स्वामीजी का यह अमिप्राय है'। क्‍योंकि वे उसका भाषा 
में अथे करते हैं. कि किया है' 

स्वामीजी-इनका उत्तर मैं परिडत ग़ुरुप्साद आदि के 
वर्केखएडन' के साथ दे चुका है, और परिडतजी ने कुछ उनसे 
विशेष पकड़ नहीं की है'। परन्तु इस बात का भेद सिवाय 
अस्तर्यामी परमेश्वर के जीव नहीं जान सकता कि मैं लोकद्वित 
चाहता है वा केवल बिज्ञय, अर्थात्‌ नाम की प्रसिद्धि । 


भाषार्थ में जो शब्द्‌ “किया है' लाया गया, तो इस का कारण यह 
है कि भाषा में संस्क्तत का अभिप्रायमात्र लिखा है, केवल शब्दार्थ 
ही नहीं । क्योंकि भाषा करने का तो केवल यद्दी तात्पये है' कि 
जिन लोगों को संस्कृत का बोध नहों है, उन को विना भाषार्थ 
के यथार्थ, वेदज्ञान नहीं हो सकेगा। इसलिये भला यह कोई 
बात है. कि ऐसी तुच्छ बातों में दोष पेदा करना, जोकि 
विद्वानों के विचार से दूर हैं.। और 'उप, इज' घातु का अर्थ है. 
“उपकार और किया'। ये दोनों अर्थ भी भूतकाल की क्रिया को 





आान्ति-निवारण | 


' अतलाते हैं -कि ईश्वर. ने जीवों के हित के लिये वेदों का उपदेश 
किया है! और ठीक २ घट सकता है'। 


: » पं० सहेश०-खैर ये तो साधारण वातें थीं, परन्तु अब मैं 
भारी २ दोषों पर आता हूं। मंत्रश्नाष्य के प्रथम संस्क्रतखणड़ में 
#अश्निमीडे पुरोहितम्‌! इस के भाष्य में खामीजी ने अश्लि शब्द से 
इंश्वर का अहरण किया है, जब कि प्रसिद्ध अर्थ अस्लि शब्द के 
सिवाय आग के दूसरे कोई नहीं ले सकता । तथा सायणाचाय्य 
बेद के साष्यकार की इसी विषय में साक्षी वत्तेमान है । 


खामीजी अपने पक्त में शतपथ न्नाझ्ण ओर. निरुक्त आदि 
को प्रमाण मानते हैं, परन्तु क्या ये भाष्य आदि अप्लि शब्द से 
प्रस्मेश्वर के अर्थ की पुष्टि कर सकते हैं, अर्थात्‌ कभी नहों । 
क्योंकि ज्ञो २ शब्द्‌ उन में ईश्वरार्थ में लिखे. हैं, उन में अभि शब्द्‌ 
का नाम भी नहीं है। फिर खामीजी इसी पक्त में पेतरेयब्राह्मण 
का प्रमाण धरते हैं. कि--'अंग्रिवें सर्दी देवता: ॥ ऐे० ११ प० १५ ७ 
जिसका यहां कुछ संबन्ध नहों है, किन्तु दीक्षास्थितियन्न 
में लग सकता है.। में यह आगे का वाक्य डाक्टर एम० हाग 
साहब के टीकालहित लिखता हूँ । 


स्वामीजी-अवब पंडितजी की ऐसी पकड़ से मालूम होगया 
कि उनको सर॑स्क्रत श्रन्थ समझने का बहुत दी बोध है, और 
विद्वानों को चाहिये कि परिडतजी की खातर से मान भी लें कि 
चेद्विद्या के बड़े प्रवीण हैं । सत्य तो यह है कि उन्होंने प्राचीन 
ऋषिमुनियों के प्रन्थ कभी नहीं देखे, ओर उनको ठीक २ अर्थ 
समभने का बिलकुल ज्ञान नहीं । - क्‍यों।क जिन २ श्रन्‍्थों अर्थात्‌ 
चेदू, शतपथ और निरुक्त. आदियों के प्रमाण मैंने देद्भाष्य में 
. लिखे हैं, उनको ठीक २ विचारने से आयने के समान जान 
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पड़ता है कि . अशि'' शब्द से ओंग' और 'ईंव्वर' दोनों को 

भ्रहण है । जेसे देखो कि--+ बा 
१---'इन्द्रे मित्र वेरुए| ० ११! २०-'तदेवाशिरंतंदादित्य० ॥? ३--“अगि: 

होती केविं।० ॥ ४--अह द्वांि: ॥" ६--“आत्मा वा अभि ॥! 


देखिये विद्यानेत्र सें इन पांच प्रमाणों में अभि शब्द से 
परमेश्वर हीं का श्रदर् होता है । अरे वा अग्नि: प्रजाश्न प्रजापतिश्न ॥7 
आर इस प्रमांण में प्रजा शब्द से भौतिक अभम्नि ओर प्रंजांपंति 
शब्द से परमेंश्व॑रं लिया जातां है'। इसी प्रकार 'संवेत्संरोउग्निः 
इत्यादिं प्रमाणों में अम्ल शब्द से ठीक २ परमेश्वर का अहण 
होतों है 
तथा “अग्निव सबो देवता: ॥” इस बचन में भी परमेश्वर और 
सांसारिक अप्लनिका शभ्रहण होता है। क्‍योंकि जहां उपास्य 
उपासके प्रकरण में स्व देवता शब्द से अप्लि्सज्ञक परमेश्वर 
का अ्रहण होता है, इसमें मठु का प्रमाण दिया है| क्‍योंकि--. 


ध्यत्रोषास्यत्वेन सवा देव॑तत्यच्यंत तत्र ब्रक्तात्मेद आहां+ ४ 


जो वे इस पंक्ति का अभिप्रांय समभते तो उन को अश्लनि 
शब्द से परमेश्वर के भ्रहण में कभी भ्रम न होता । ह 


तंथा निरुक्त से भी परमेश्वर और भौतिक इन- दोनों का 
' यंथावत्‌ अ्रदण होता है। देखो एक तो “अग्नणी:” इस शब्द्‌-से. 
उत्तम परमेश्वर ही माना जाता है, इसमें कुछ संदेह नहीं । और 
दूसरा हेतु यह है कि-'इतात्‌ .इस शब्द्‌ से अश्नि नाम ज्ञानस्वरूप 
परमेश्वर ही का भ्रहण हो सकता है'। .क्योंकि 'इस्‌ गत! इस 
धातु से यहां ज्ञानार्थ ही अभिप्रेत है । 'दग्घात! इस-पदं से केवल 
भोतिकं अश्नि लिया जायगा; -पस्मेश्वरः -नंहीं) तथा 'श्रक्ांत॑! . 
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आर ीताते! इन दोनों -से परमेश्वर ओर भोतिक:.दोनों लिये 
जाते हैं। क्योंकि 'इए' धांतु से ऋषि का प्राप्ति और शमने 
अर्थ ही लेने को अभिप्राय होता, तों “भक्तात्‌, दंग्घांत्‌, नीतातः ऐसे 
शब्दों की अ्रहरां नहीं करते-। 


तथा ज्ञो “अज्ि' शंब्द्‌ से धात्वर्थ अहण में यास्कमुनि का 
अभिप्राय नहीं होता, तो पृथक्‌ २ धातुओं को नहीं गिनते। 
आर “ओप्निये सवी दवता: इति निर्दंचनाय! इस वचन का अर्थ निरुक्त- 
कार करते हैं. कि जिस को बुद्धिमान लोग अनेक नामों से 
वर्णन करते हैं, जो कि एक अद्वितीय सब से बड़ा सब का 
आत्मा का है, उसी को अश्लि! कद्दते. हैं । 

“उत्तेर ज्योतिषी एतेन नामघेंयेन भंजेंते 0? 

इस वचन में अभि शब्द से परमेश्वर और भोतिक दोनों का 
अहण होता है'। क्योंकि इस अस्लनि नामधेय से दोनों उत्तर 
ज़्योति अर्थात्‌ अन्त . ज्ञान प्रकाशयुक्त परमेश्वर जो कि प्रलय' 
के उत्तर सब से खूदम तथा आधार है' उसका, और जो विद्यत्‌- 
रूप गुणवाला सब से खछ्म स्थूल पदार्थों में प्रकाशित और 

' प्रकाश करनेवाला भौतिक अज्ञि है, इन ,दोनों का यथावत्‌ 

अहण होता है | न्‍ 


;. इंसी प्रकार '“आअस्ने- पवित्रमुच्यते ॥! इत्यादि में भी अप्नि 
शब्द्‌ से दोनों ही को लेना होता है। तथा 'प्रशासितारं०” जो सेब, 
को शिक्ता कर्नेवाला, सूच्म से भी अत्यन्त सूच्म, स्ंप्रकाश- 
खरूप, समाधिप्रोग से ज्ञानने योग्य परपुरुष परमांत्मां है, 
विद्वान उसी . को परमेश्वर जानें .। फिंरं. 'ए्तमेके बदन्त्यग्नि० 
विद्वान लोगं अंधि आदि नामों करंके एक परमेश्वर को दी 
कहते हैं: 


ऊपर-के सव पमाण अम्निश्नर्थात्‌ परमेश्वर -में- प्राचीन 
सत्यप्रन्थों की साक्षी से ठीक २-धटते हैं, . परन्तु जो पण्डितजी 
के घर के निराले ग्रन्थ हैं, उनमें न होगा | और कवाचित्‌ वे कहें 
कि निधरा्ट में जो ईश्वर के नाम हैं उनमें अप्नि शब्द नहों आता, 
इससे मालूम हुआ कि अश्लि परमेश्वर का वाची नहों, तो 
समभना चाहिये कि जैसे--निषण्टु के अ० २। खं०२२ में जो 'राष्टरी, 
शर्यः, नियुत्वान, इन: ये चार ईश्वर के अप्रसिद्ध नाम हैं | और 
यह नहीं हो सकता कि जो नाम ईश्वर के निघराहु में हों वे ही 
माने जायें, औरों को विद्वान लोग छोड़ देचें। परमेश्वर के तो 
असंख्यात नाम हैं, और आप क्‍या चार ही नाम ईश्वर के 
समभते ? ओर क्या निम्रर॒द्ु में न लिखने से ब्रह्म, परमात्मा 
आदि ईश्वर के नाम नहीं हैं ? यह पंडितजी की बिलकुल भूल 
है। जैसे ब्रह्म आदि ईश्वर के नाम निधरए्ट्ु के विना लिखे भी 
लिये जाते हैं, वेसे अभि आदि भी परमेश्वर के नाम हैं। इस 
पूर्व पक्त में जो कुछ अवश्य था संच्षेप से लिख दिया। यह 
वात वेदभाष्य के अह्लू में विस्तारपूर्वक सिद्ध करदी है, वहां 
देख लेना । 


पणिडतवज्ी आर० प्रिफिथ साहब और सी० एच० टानी . 
साहबों के पीछे २ चलते हैं । सो इसका कारण यह है कि 
'पंडितजी ने मद्दीधरादि की अशुद्ध टीका देख ली है'। और उक्त 
,साहबों ने प्रोफेसर विलसन आदि के उन्हों अशुद्ध भाष्यों के 
डलये अज्गरेज्ञी में देख लिये होंगे। उन से कया हो सकता है'। 
जब तक सत्य ग्रन्थों ओर मूलमंत्रों को न देखें समझें, तवतक 
चेद्मंत्रों का अभिप्राय ठीक २ जानलेना लड़कों का खिलौना 
नहीं है । इसी के. समान पंडितजी का और कथन भी है, 
इसलिये अब दूसरी बात का उत्तर लिखते हैं-- 
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;. ऑग्लिये सवा देवताश देवानामवमो| विष्णु: परमस्तदन्तरेश सवा अन्या 
देवत/' इत्यादि पर जो पंडितजी ने लिखा है, सो भी अयुक्त 
है'। क्‍योंकि वेद्मंत्रादि.प्रमाणों को छोड़कर “अग्नियँ सर्वा०' इस 
पद्‌ पर लिखने से मालूम दोता है कि पंडितजी ने भाष्य की 
परीक्षा तो न की किन्तु छुल अवश्य किया है'। सो भी पंडितजी 
ने इस वाक्य को तो लिखा परन्तु उसके अश्लिप्राय को यथार्थ 
नहीं जाना | क्‍योंकि इसका अभिप्राय यह है कि--सब कर्मकांड 
के अपग्निहोत्रादि अध्वयमेध पर्यन्त होमक्रिया में अग्निमंत्र प्रथम 
ओर विष्णुमंत्र का पश्चात्‌ उच्चारण करते हैं। जहां कहीं 
व्यावहारिक ३३ देव गिनाये हैं, वहां भी अश्लि प्रथम और 
विष्णु अन्त में गिनाया है'। तथा “अग्निर्देवता०?! इस मंत्र में सी 
अशञ्नि का प्रथम और विष्णु का अन्त में अहण किया है। 
स्री ऐतरेय जाह्मण के प॑ं० ९, क्र० २, क॑० ५० में लिखा है' कि-- 
“सय्िंशदू वै देवा श्रष्े बसव' इत्यादि ! 


तथा शतपथत्राह्मण में भी इसी बात की व्याख्या वेद्भाष्य 
की भूमिका के अझ्ढ रे के पृष्ठ ५६ की पंक्ति ३१ में देवता शब्द्‌ 
से किस +* को किस २ शुण से अहण करना लिखा है, वहां 
देख लेना । तथा उसी अड्ढ १ के पृष्ठ ६६ पंक्ति ७ में अ््नि से 
आरम्भ करके प्रजापति यज्ञ अर्थात्‌ विष्छु में गिनती पूर्ण करदी 
है'.। इसलिये आम” इस बचन में अभि को प्रथम और 
विष्णु को अन्त में गिना है'।। सो पूपे लिखित भन्ध में देखने से 
सब शंका निवारण होजायगी। तथा उक्त साहब लोगों और 
'पंडितजी की यह भी शंका निवृत्त दोजाबेगी कि वेदों में एक के 
सिवाय दूसरा ईश्वर कोई भी नहीं है, किन्तु जिस २ हेतु से 
जिस २ पदार्थ का नाम देव धरा है, .उस २ को वहां अर्थात्‌ 
अम्रड्भू ३ में देख लेना । 
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आर डाक्टर एम० संदिय की अशुद्ध टीका का जो हवाला 
देते हैं, तो यह पंडितेजी को एक लज्जा की बात है कि प्रोचीन 
छत्य संस्कृत ग्रन्थों को छोड़कर इधर-उधर कस्तूरिये द्विरन के 
समान भूलते और भटकते हैं। डाक्टर एम० साहब वा सी० 
पचच० टानी साहब वा आर० प्रिफिथ साहव आदि कुछ इश्वर 
नहीं कि जो कुछ पे लिख चुके, वह बिना परीक्षा वा विचार के 
मानलेने योग्य ठहरे । क्‍या डाक्टर एम० हाग साहव हमारे 
आय ऋषि मुनियों से वढ़कर हें, कि जिन को दम सर्वोपरि 
मान निम्धय करलें, और प्राचीन सत्य अ्न्थों को छोड़ देवें, जेसा 
कि पंडितज्ञी ने किया है'। जो उन्होंने ऐसा किया तो किया 
करो, मेरी दृष्टिमें तो वे जो कुछ हैं सो ही हैं । 


.. तथा इस करिडका में भी 'यहस्यान्ते' वचन में आदि में अश्ि- 

मंत्र ओर अन्त में विष्णुमंत्र का प्रयोग किया जाता है, फिर 
इन दोनों के बीच में व्यवहार के सथ मंत्र देवते गिने हैं । 
असि को प्रथम [इस कारण माना हे कि ] जिन २ द्वव्यों 
का वायु ओर ब्रृष्टि जल की शुद्धि के लिये अग्नि 
में होम किया जाता है, वे सब परमारणुरूप होकर विष्णु 
अर्थात्‌ सुय्थे के आकषेण से वायुद्धारा आकाश में चढ़जाते 
हैं। फिर मेघमंडल में जलब्ृष्टि के साथ उतर कर वाक्ती ज्ञो 
बीच में ३० देव गिना दिये हैं, उन सभों को लाभ पहुँचाते हैं । 
इस अभिप्राय को पंडितजी नहीं समंभते हैं । 


पंं० महेश ०-अब ऊपर के वचन से साफ जाना जा सकता 

है कि वेद में एक परमेश्वर की पूजा नहों, किन्तु निस्सन्देह 
देवता विधान पाया जाता है। ओर उन देवताओं को बलिदान 

' आदि पदार्थों का भेट करना लिखा ,हुआ है'। इस वाक्य में 
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यह वात सिद्ध नहीं हो सकंती कि अग्नि शब्द कां अर्थ ईश्वर 
है, किन्तु उसमें ईश्वर का जिकर भी नहीं है!। इस बात की 
खांबूती में खामीजी एक प्रमाण देते हैं--'गश्ेणस्पत्वेन० अर्थात्‌ 
जहां सब देवों का पूजन कहा है, वहां परमेश्वर को समझना 
चाहिये। फिर इस की पुष्टि में स्वामीजी मचु का प्रमाण देते 
हँ--'आत्मव देवताः सवा: ०! अर्थात्‌ आत्मा सब देव है, और आत्मा 
ही भें सव संसार स्थित है। यह नहीं समझे सकते कि यह 
चचन खामीजी का .म्रन' पसन्न प्रमाण की पुए्ठता केसे कर 
सकती है । | 


स्वामीजी-ऊपर के वचनों से ईश्वर का नाम अग्नि खिद्ध 
कर दिया है'। परन्तु पक्तपात छोड़ के विद्या की आंख से 
देखनेवाले को स्पष्ट मालूम होता है. कि निस्सन्देह अग्नि ईश्वर 
का भी नाम है। वेदों में अनेक ईश्वर का विधान कह्दीं नहीं 
है. । और जो देवता शब्द्‌ से सझष्टि के भी पदार्थों का विधान है, 
डसका. उत्तर 'ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका' के अह्ल ३ के दिवता 
विधान प्रकरण' को देखने से अच्छे प्रकार जान लेना । अर्थात्‌ 
जिस +२े गुण और अभिप्राय से र॒प्टि के पदार्थों का नाम देवता 
रकखा गया है, उसको देख लेना चाहिये । क्‍योंकि वहां यह बात 
अनेक प्रमाणों से सिद्ध करदी है'। परन्तु चारों वेदों में एकसे 
दूसरा ईश्वर कहीं नहीं माना है। और न ईश्वर के तुल्य पूजना 
'कहा है, किन्तु उनका दिव्यएुणों से व्यवहारमात्र में 'देवता 
संज्ञा मानी है| चारों वेदों में एक से दुसरा इश्वर कहों प्रतिपादन 
नहीं किया है। तथा इन्द्र, आग्च और प्रज्ञापति आदि शब्दों 

। से ईश्वर और भौतिक दोनों का, प्रतिपादन किया है । 


ओर जो पंडिततजो लिखनत हैं' कि - अग्नि शब्द का अी 








१४ भ्रान्ति-निवारंण 


' ईं>बर नहीं है, किन्तु उस स्थान में जिकर भी नहीं!। इस का 
उत्तर यह दे कि इस में बेद, वेदान्त, श्राह्मणा तथा सेरा दोष 
नहीं, किन्तु इस में पंडितजी के शात्त्रों में न्‍्यून अभ्यास का दोष 
है। फ्योंकि जो मनुष्य वेदादि शा््रों का यथार्थ अर्थ न सममा 
होगा, उस के उलटे ज्ञान होज़ाने का संभव है। वेदों में एक 
ईश्वर के प्रतिपादन में भूमिका अह्लू ४ में ८६ के पृष्ठ से ६२ तक 
व्रह्मविद्याप्र करण की समाप्ति पय्येन्त देखना चाहिये | 





“आतव देवता: सर्वो:०? इस का अभिपष्राय पंडितज्ञी ने ठीक २ 
नहीं समझा है । फ्योंकि इस का मतलब यह है' कि आत्मा 
अर्थात्‌ परमेश्वर ही अग्नि आदि सब व्यवहार के देवताओं 
का रचन, पालन ओर विनाश करनेवाला है'। तथा 'अग्निदेवता: ०! 
इत्यादि प्रकरण में व्यवहार के देवता और अग्नि आदि नामों 
से परमेश्वर का भी अ्रहण है। क्योंकि 'सर्वमात्मन्यवस्थितम' इस 
वचन से सिद्ध होता है कि सव जगत्‌ का आत्मा जो परमेश्वर 
है सो उसी में स्थिर है, और धंही सब में व्यापक है। इस 
अभिप्राय से यह वात सिद्ध होती है! कि अश्लनि परमेश्वर का भी 
नाम दै | इसले मेरा कहना यथार्थ पुष्टि रखता है। 


पं० महेश ०-फत्तरेय ब्राह्मण के प्रमाण से अग्नि और विष्सु 
दो ही देव मुख्य करके पूजनीय माने हैं। क्योंकि वे ही यक्ष में 
आंदि अन्त के देव हैं, ज्ञिन के द्वारा सब वीचवालों को भाग 
पहुँचता है। इसलिये इन्हीं दोनों की सब देवों के तुल्य स्तुति 
की गई है। इसमें ख्वामीजी ऐतरेयब्राह्मण का जो प्रमाण देते हैं, 
सो उनके कथन की पुष्टि तो नहीं करता किन्तु विरुद्ध पड़ता है। 


स्वाम्रीजी-अब जो पंडितज्ञी “अम्निवें स्व दवता:' इस में भ्रान्त 
हुए हैं, सो ठीक नहों। और जो 'औरगेनर्वे दवानामवमा विष्णु: 


ख्रान्ति-निवांरण श्श्‌ 


पंरमस्तदन्तेणु सर्वा अन्या देवता: ५? इत्यांदि एतंरय जआाह्ण का प्रमाण 
घरा है, इस का अर्थ ठीक २ पॉडितजी नहीं समझे हैं । इस 
का अभिप्राय यह है कि “अज्लिवं सर्वा देवता), विष्णुः सर्वा 
देवता: इस का भी मनु के प्रमाण समान अर्थ होने से मेरे 
झभिप्राय की पुष्टि करता है। और जहां भौतिक वा मन्त्र ही 
देवता लिये गये हैं, बहां पुरोडाश आदि करने की क्रिया 
द्व्ययज्ञ में संघटित यथावत्‌ की गई हैं। क्योंकि जब प्रथम 
अश्लि में होम किया ज्ञाता है. और उससे सब द्वव्यों के रस और 
जल आदि के परमाणु पृथक २ होजाते हैं, तव वे हलके होके 
खूय्ये के आकषेण से वायु के साथ मेघमण्डल में जाके रहते 
हैं । फिर वे दी मेघाकार संयुक्त दोकर चुष्टि द्वारा पृथ्वी आदि 
मध्यस्थ देवसंशक व्यवहार के पदार्थों को पुष्ट करते हें। इस 
का नाम भाग! और वलिदान' है'। तथा इसी कारण अग्नि 
को प्रथम ओऔर-* खूये को अन्त में माना है | ऐसे ही अग्नि को 
सच्म और सूप्ेलोक को अग्नि का वड़ा पुज समभा है। 
इत्यादि अभिप्राय से यह पं/क्त ऐतरेय व्राह्मण॒में लिखी है, जिलको 
पंडितज्ञी ने न ज्ञान कर मेरे लेख पर विश्द्ध संमति दी है । 

प॑० सहेश?-निरूक्त भी कुछेक ही साक्षी देता है।'स्वामीजी 
“आन: कस्मादअणी मंवति०? इत्यादि निरुक्त का प्रमाण धरते हैं, कि 
जिसमें अग्नि शब्द्‌ की साधना की गई है'। कई धघात्वर्थ केवल 
भोतिक अग्नि के वाची हैं । और स्व्रामीजी भी इस वात को 
मानते हैं, ओर कहते हैं कि सिवाय भौतिक के अग्नि -शब्द्‌ से 
ईश्वर का भी गअ्रदण होता है । और यह अर्थ 'अग्नणीः' शब्द से 
लेते हैं । जेसा कि निरुक्तकार समभता है कि अग्नि शब्द 
अप्र+नी' से मिल कर बना है!। निरक्तकार इस शब्द के कुछ 
ब्रिशेष अर्थ नहीं, करता दे ! शतपथ हाह्मण जिसको स्वाम/जी 


६ अन्ति-निवारण 
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भानते हैं विशेष अर्थ -वताता दे परन्तु ईश्वर के नहीं । यद्यपि, 
से कुछ कहते हैं, लेकिन सिचाय भौतिक के दूसरा अर्थ नहों. 
हो सकता । - 


स्वामी जी-अब जो पंडितजी लिखते हैं कि निरुक्तकार भी 
कऋुछतेक ही संमति देता है, सो नहीं । क्योंकि निरुक्त में 'अग्नि' 
शब्द से 'परमेशवर' और भौतिक दोनों अर्था का यथावत्‌ अदहण' 
किया है'। तथा उस में अग्नि शब्द का साधुत्व तो कुछ भी नहीं 
लिखा है, किन्तु धत्वर्थ के निर्देश से अर्थप्रतीति कराई है । 
क्योंकि शब्दों का साधुत्व व्याकरण का ही विपय है, निरुक्त 
का नहीं । इसलिये डस में रूढ़ि, यौगिक और योगरूढ़ि शब्दों 
का निरूपण मुख्य करके किया गया है ।. जैसे कि 'इतात्‌, अक्तात्‌, : 
दग्धात्‌ वा नीतात” इन में 'इण' धातु गत्यर्थक, 'अन्जू! व्यक्तायर्थ, 
“८6” भस्मीकरणार्थ, 'णीज” प्रापणार्थ दिखाने से विद्वानों को 
ऐसा भ्रम कभी नहों हो सकता है कि अग्नि शब्द से परमेश्वर 
आर भोतिक दोनों का श्रहण नहीं है। क्‍योंकि 'इए” ओर 'म्जु' 
इन धातुओं के गत्यर्थ होने से ज्ञान, गमन, प्राप्ति, ये तीनों अर्थ 
लिये जाते हैं । इन में ज्ञान और प्राप्त्यर्थ से परमेश्वर तथा गमन 
ओर भाप्त्यर्थ से भोतिक पदार्थ ये दोनों ही लिये जाते हैं । 


ओर “अग्नणी' शब्द्‌ तथा “अग्न॑ यज्ञेषु प्रणीयत5५ण नयति १” इस के 
अभिप्राय से अग्नि शब्द्‌ परमेश्वर और “न क्लोपयांत न खहयाते” 
इससे भौतिक पदार्थ में लिया जाता है। यह निरुक्त का अपिप्रा- 
यार्थ है, मंत्रसाष्य के दूसरे पृष्ठ में ठीक २ लिख दिया गया है। 
जो डसको परिडतजी यथार्य बिचारते तो इस वेद्भाष्य पर ऐसी 
विरुद्ध सभ्मति कभी न देते। क्‍योंकि निरुक्तकार ने पूर्वोक्त 
भ्रकार से दानों अर्थ का विशेष अच्छी तरह दिखला रकखा है। 


आन्ति:निवारण श्७ 


लत 


 थरत्तु जो कोई किसी कें लेख का अर्थ यथावत्‌ नहीं समभते 
उन को उस के विशेष था सामान्य अर्थ का ज्ञान कभी नहीं 
डो सकता | 


' युं० महेशु०--प्रजापतिई वा इृदमग्र०' हमारी मुराद यदद नहों है' 
कि इम शतपथ ब्राह्मण में अग्नि शब्द भौतिक का वाची ढूढें 
किन्तु मैं यह बताता हूं कि पूर्वोक्त वाक्य से निम्चय होता है 
कि असि सिवाय आग के दूसरा अर्थ नहीं देती है। 


स्वाम्रीजी-पांरेडतजी का कथन है कि हमारी मुराद यह 
नहीं है कि हम शतपथ ब्राह्मण में अग्नि शब्द्‌ भौतिक का वाची 
हूंढें इत्यादि । इस का उत्तर यह है कि मैं पूर्वोक्त प्रकार अग्नि 
आब्द से परमेश्वर और भौतिक दोनों अथों को लेता हं, सो 
चेदादि शाल्मों के प्रमाण से निश्नेमता के साथ सिद्ध है.। परन्तु 
पंडितजी का अभिप्राय ज्ञो अग्नि शब्द से परमेश्वर के भहरणा में 
विरुद्ध है, उस का हेतु यह मालूम पड़ता है. कि पंडितजी बाल्या- 
चस्था से लेकर आज पसय्थेन्‍त अग्नि शब्द से भौतिक अथोत्‌ 
चूल्हे' आदि में जलने वाली ही अग्नि को सुनते और देखते 
श्राये हैं, इसलिये वहाँ तक उनकी दौड़ है । 


परन्तु मैं उन से मित्रभाव से कहता हूं कि बे वेद, वेदाड़, 
डपाह़ और ब्राह्मण आदि सनातन आपषेग्त्थों के अर्थ जानने में 
अधिक पुरुषार्थ करें कि जिस से ऐसी २ तुच्छ शंका हृदय में 
उत्पन्न न हों। क्योंकि ज्ञो २ शतपथ के प्रमाण मैंने वेदसाष्य में . 
अग्नि शब्द से परमेश्वर के अहरणविषय में धरे हैं, वे क्या शतपथ 
के नहीं हैं ? ज्ञो शंका दो तो उक्त जञगद्ट पुस्तक में देख लेवें । 


.. और जिस वाक्स की पंक्ति का प्रमाण पंडितजी ने धरा है 
२ 


श्र अआञान्ति-निदारण 


उस में का झुझ्य पाठ उन्होंने पहिलेद्दी उड़ा दिया। इस्ल 
पालाकी को देखना चाहिये कि--तद्यदेनं मुखादजनयत्तस्मांदत्तादाउमि+ 
से यो हेवमेतमाग्रमज्ञादं वेदाक्ादो हेद भवाते ॥!? इस अज्ञाद्‌ शब्द 
असि का वाची है। और--अहमत्षमहमन्ममहमतम्‌ । अहमन्नादो, 
अहमतन्नादा अ्रहमज्ञादः ॥' यह तैत्तिरीय उपनिषद्‌ का चच्चन परमेश्वर के. 
विषय में है । अर्थात्‌ वह उप्रदेश करता है कि मैं ही अन्नाद हूं । 
आर 'अज्ञाद' अग्नि को कहते हैं, इस से यहां भी परमेश्वर कह 
नाम अग्नि आता है । 


आर दूसरी चाल पंडितजी यह भी खेले हैं कि जिस आधी: 
पंक्ति से शतपथ में अभि शब्द्‌ से परमेश्वर लिया है, उस पाठ: 
को अपने पुस्तक में नहीं लिखा | देखिये कि-- 


“प्रजापति: परमेश्वर यत्‌ यस्मात मुख्यात्‌ प्रकाशमयान्मुख्याक्तारणातः 
एन मोतिकमाग्निमजनय त्तस्मात्सप्मेश्वरोष्ञादा5भिरथादपिसंज्ञो विजय: या: 
भंनुष्ये ह इति निश्चयनेबममुना प्रकारेणैतमन्नाद॑ परमेश्वर्मम्नि वेद जानाति ह 
इते भ्रासद्ध स एवाज्ञादों भवत्यथाद्‌ ब्रह्मवेद्वद॒ताति ॥! 


इस प्रकार से यह बात निश्चय होती है' कि पंडितजी उन 
श्रन्‍्थों का अर्थ ठीक २ नहीं जानते । और जितना जानते हैं 
उस में भी कपट ओर आग्रह से सत्य नहीं लिखते । पंडितजीः 
फो विद्त हो कि यहां पाठशालाओं के. लड़कों से प्रश्नोत्तरलेख 
वा उनकी परीक्षा नहीं है। इस.से जो कुछ वे लिखें सो 
विचारपूर्वेक होना चाहिये कि उन को क्रिसी की खुशामद वह 
आग्रह से लिखना उचित नहीं। ज्ञो २ शतपथ के प्रमाण मैंने 


यहां २ लिखे हैं, उस का अर्थ भी संक्‍क्षेप से लिख दिया है; 
उनको ध्यान देकर देख लेचें-। 





छः 


) 


वररीभ तीर २ सरल. 2म०ह१५७)७५//०७/--#/-९५#व०#४०३७३०५७८८५+५-३५०७+५०३५५/०५/२९५३०५/३०९:०५.३०९/-९५/०९५४०९.४९/०५५.:४७.१९५/१९५३०,/०५/९५ ३५:०५ -#५/५-३५/१- किन 
दि 


आन्ति-निवारण १६ 
पूं० महेश ०-“अग्निः पुथिवीस्थानरत प्रथम व्याह्यास्थामः ॥! पृथिवी 


' का अप्नि,ईश्वर अर्थ में कमी नहीं लिया जा सकता है'। इस 


वात को अच्छी तरह प्रकाश करने के लिये कि निरुकृकार 
अप्ि शब्द के क्‍या अर्थ लेता दे । 


स्वाभीजी-फिर जो पंडितजी ने “अग्नि: प्रथ्वीस्थानरूतं प्रथम 
व्याख्यास्पाम/ इस में अपना अभिप्राय जताया है कि क्‍या पृथ्वी 
का अश्लि ईश्वर अर्थ में कमी लिया ज्ञा सकता है, इस में 
पंडितजी से में पूछता हैं कि क्या आप अन्‍्तरिक्त और रूरय्यांदि 
लोकस्थ अश्नि ईश्वर अर्थ में ग्रहण करते, तथा कया परमेश्वर 
के व्यापक होने से पृथिवीस्थान नहीं हो सकता । , 


ओर उनको विचारना चाहिये कि 'एंथिदी स्थान यस्य स+ परमेश्वरो- 

धग्निमैतिकश्रलथंद्य गह्मताम्‌ ७ इस बचन के अर्थ पर उनका अभि 
प्राय ठीक नहीं सिद्ध होता, क्योंकि इस बात को कौन सिद्ध कर 
सकता है कि पृथिवी से भिन्न अन्य पदार्थ में मोतिक अम्ि नहीं 
है, व कि यहां पृथिवी अर्थात्‌ सब सृष्टि भर ली ज्ञाती है। तथा 
काय्ये और कारणरूप को भी पृथिवी शब्द से लेते हैं। फिर 
उन का अशभिप्राय इस वात में शुद्ध कमी नहीं हो सकता। 
फरयोंकि रूप गुण वाला पदार्थ अप्नि शब्द से गुद्दीत दोता है, 
ओर न केवल चूल्हे वा वेदि में धरा इुआ । 
* तथा पृथिवी--स्थान शब्द के होने से अभ्रिशब्द का भ्रदण 
परमेश्वर अर्थ में सी यथावत्‌ द्ोता है। जैसे-- 


५ पृथ्चिव्यां तिष्ठन्‌ एथिव्या ऋनन्‍्तरोष्य पृथ्चिदा न देद यस्य पृथिदी 


'. शरार एथिवीमन्तरो5यमर्यात स त आत्मा अन्त्य्योम्यमृतः ॥ 7 


यह वचन शुत० कां० ९४ अ० ६ ब्रा० ५ कण्डिका ७ का है, कि 
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जिसमें पृथिवीस्थान शब्द से परमेश्वर का भ्रहण किया है। 
कपोंकि जहाँ कहीं अन्तर्यामी शब्द से परमेश्वर की विवज्ञा 
होती है, वहां एक जीव के हृदय की अपेक्षा से भी परमेश्वर 
का अ्रहण होता है' | जैसे--"स त आत्माइन्तरय्याम्यमृतः ॥? 
अर्थात्‌ गौतमऋषि से याक्षवलक््य कहते हैं. कि हे गोतमजी ! 
जो पृथिवी में ठहर. रहा है! और डससे पृथक भी है, तथा 
जिसको पृथिवी नहों जानती, जिस के शरीर के समान प्ृथिवी 
है; जो पृथिवी में व्यापक होकर उसको नियम में रखता है, 
घही परमेश्वर अमृत अर्थात्‌ नित्यखरूप तेरा जीवात्मा का 
अन्तर्य्यामी आत्मा है । 


इतने ही से बुद्धिमान्‌ समझ लेंगे कि परणिडतजी निरुक्त का 
अभिप्राय केसा जानते हैं: । 

पं० महेश ०-तथा देवता विषय में उसका कैसा विचार था, आगे 
के प्रमाण अजह्ृनरेजी टीका सहित लिखते हें--“यत्तामशरषिय॑स्यां ०११ 
जिस मंत्र से जिस देवता की स्तुति की जाती है, वही उस मंत्र 
फा देवता है'। “महामाग्यादेवताया:०” अर्थात्‌ देवता एक ही है 
परन्तु उसमें बहुतसी शक्ति दोने के कारण अनेक रूपों में पूजा 
जाता है, उसके सिवाय ओर २ देव उसके अड्ढ हैं। प्राचीन 
अलुक्रमणिकाकार भिन्न २ मंत्रों के पृथक २ देवता विभाग 
फरता है। ओर इस का प्रमाण ख्वामीजी ने माना है'। देखो 
पूष्ठ १ पं० २ तथा पूृ० २३ पं० १४ इसी विषय की । 





परन्तु बात काट के उस के असली अर्थ के विरुद्ध कहते 
हैं कि सब मंत्रों का देवता परमेश्वर है, अंजि वायु आदि नहीं । 
यह हिन्दुओं का बड़ा सत्याज्ठसार धर्म है कि अनेक देवत एक 
इंश्वर द्वी के प्रकाशरूप हैं. । इस बात का प्रमाण पेतरेयोपनिषद्‌ 


। 
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में लिखा है कि जिसको सामीजी भी मानते हैं। जैसेः-- 


'नहितमस्सामिरितद्रथावदुक्तमनसीत्यथेत्तरप्रश्षमनुनदीति ० इत्यादि ४९९६७ 


स्वामीजी-'यकताम ऋषियंस्यां देवतायमार्थपत्यमिच्छन्‌ स्तुति प्रयुद्छे 
तद्दैवतः स मंत्रे मवति ११” इसका उत्तर भूमिका अह्ल ३ के देवता 
विषय में देख, लेना । वहां अभिषाय सहित लिख दिया है। 
अर्थात्‌ प्रकारानतर से व्यवहार के पदार्थों की भी देवसंशा मानी 


' है, पूज्योपास्य बुद्धि से नहों । 


अब पभाचीन अनुक्रमणिफाकार जो भिन्न २ देवता मानता है, 
सो भी इस अपिप्राय से दे कि इस मन्त्र का अश्विरेषता 
इत्यादि लेख से कुछ आपकी बात की पुष्टि नहीं होती | क्‍योंकि 
यहां केवल नाममात्र का प्रकाश है' विशेष अर्थ का नहीं । 
बेसे ही अभि शब्द के पूर्वोक्त प्रकार से घटित दोनों अर्थ लिखे 
जाते हैं । तथा सव मन्त्रों का देवता परमेंश्वर इस अभिप्राय से 
है कि सब देवों का देव पूजनीय और उपासना योग्य एक 
अद्वितीय ईश्वर ही है'। सो यथावत्‌ देवता प्रकरण में लिख 
दिया दै, वहां देखलेना, कि व्यावहारिक अश्नि वायु को देवता 
किसलिये और पस्मेश्वर किस प्रकार माना ज्ञाता है । 


ऐसे ही सेब ज्ञगत्‌ को ब्रह्म मानना तथा ब्रह्म को ज़गतरूप 
समसना, यह हिन्दुओं की बात होगी, आयों की नहीं । हम 
लोग आर्य्यावत्तेवासी त्राह्मणदि बणे और ब्रह्मचर्य्याद्‌ आश्रमस्थ 


अह्मा से लेकर आज पर्य्यन्त परमेश्वर फो वेद्रीति से ऐसा 


मानते चले आये हैं कि वह शुद्ध सनातन निविकार अज 
अनादिखरूप जगत्‌ के कारण से कार्यरूप ज्ञगत्‌ का रचन 
पालन और विनाश करनेवाला है । ओर हिन्दू उसको कद्दते 
हैं कि जो चेदोक्त सत्य मागे से विरुद्ध चले। इस में पंडितज्ञी 
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ले जो मेज्युपनिषद्‌ का प्रमाण धरा है सो भी विना अर्थजाने 
हुए लिखा है'। क्योंकि वहां क्रह्म की उपासना का प्रकरण दहै। 
तथ्था।-- 

ध्यस्तपसा5पहतपाप्णा ओ अहछणो महिमेत्मेवेददाह | य+ सुयुक्तोजद 
डिन्तर्गति तस्माद्ित्षणा तपसा चिन्तया चएलम्पंत ऋछ से ऋछण पर एता 
अषधिदेवल् देवेम्यश्रेत्यपक्तय्यप्षपरिमितमनामय सुखमश्नुते य एे विद्य॑ंनन 
लिकेण ब्ह्योपास्ते ५” 

जो पंडितजी इस प्रकरण का अर्थ ठीक २ समझ लेते, तो 
परमेश्वर का नाम अश्लि नहीं, ऐसा कभी न कह सकते। 
क्योंकि उसी ब्रह्म के अभि आदि नाम यहां भी हैं। ओर हा 
की तनू अर्थात्‌ व्याप्य जो पूर्वोक्त स्थान 'शतपथ ब्राह्मण में 
अन्तर्यामी पृथिवी से लेकर जीवात्मा पय्येन्‍्त २७ अर्थात्‌ 
अन्चय और व्यतिरेकालड्ञार से शरीर शरीरी अर्थात्‌ 
व्याप्य सस्बन्ध परमेश्वर का जगत्‌ के साथ दिखलाया है, सो 
देखलेना । 


डी शतपथ में पांचवें ब्राह्मण की ३१ करिडिका मैं--“अदशे 
द्रष्ठ5श्रुतःः ओेताउमते। मन्ताउविज्ञातों विज्ञाता नान्‍्योस्ति द्रधेत्यादि ४! 
व्याप्यव्यापकसंवन्ध पूर्वोक्त अलड्भञार से यथावत्‌ दिखला दिया 
है'। इससे-- 

“ब्रह्म जल्द वाद सर्वभ्‌ १४” इस का अर्थ इस प्रकार से हे 
कि ब्रह्म केबल एक चेतनमात्र तत्व है। जैले किसी ने किसी 
से कहा कि यह खुबण खरा है”, तो इस वाक्य का अभिप्राय 
थह है कि इस खुबसणो में दूसरे धातु का मेल नहीं। इसी 
भकार जैसे काय्ये ज्गत्‌ के संघातों में अनेक तत्वों का मेल है, 
चेसे ब्रह्म नहीं । किन्तु वह भिन्न वस्तु है। तथा तात्स्थ्योपाधि 
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से यह सब जगव्‌ ब्रह्म अर्थात्‌ त्रह्मस्थं है' और अह्म सर्वे विश्वस्थ 

भी है। यह इस वचन का ठीक अर्थ है। क्योंकि फिर इसी 
के आगे यह पठ है किः-- 

ध्यावस्पाग्यास्तन्दला अभिष्यायेद्येन्चिन्हगादातस्तामिः सदेवोपब्युर्परे 
स्तोकेषु आत्यथ कुत्कत्षय पए्कत्वमति पुरुषस्ण पुरुषत्ष 0” 

अर्थात्‌ जो विद्वान पुरुष अपने आत्मा में न्रह्म की उपासना 
, ब्यान और उसी की अर्चा कर अपने हृदय के सब दोषों को 
अलग करता इसके उपरान्त अब अपने अन्तःकरण से शुद्ध 
होकर मुक्ति पा छुकता है, तब वह उन्हों पूर्चोक्त तनुओं के 
सहित डपरि सब लोकों के बीचों बीच रहता डुआ, अन्त में 
थसमेश्वर की सत्तामात्र को प्राप्त हो जाता है। सब मुक्त पुरुषों 
के समीप रहता हुआ अकथनीय परम आनन्द में किलोल 
करता है। 


इस के आगे भी 'मेज्थुपनिषद्‌' के पश्चम प्रपाठक के आरंभ 
ञ्ञँं स्तुति के अनुसार भी “ट्ं ऋ्ह त्वं ' दे जिघएुसत्व 
'रुद्रस्त्व प्रजापतिरग्नि:” इत्यादि प्रमाण से अग्न्यादि परमेश्वर के नाम 
यथावत्‌ हैं। इससे यह बात पाई- गई कि यद्यपि पंडितज़ी 
ओफेसर प्रिफिथ टानी साहब के वकील भी हुए, तथापि 
सुकदसा में खारिज होने के योग्य हैं। तथा यह भी जान पड़ा 
कि वेद्भाष्य पर विरुद्ध सम्मति देनेवीले वेदादि शात््रों का ज्ञान 
कम रखते हैं । ह 


पुं० सहेशु ०--/तिल्न स्व देवता इति नैरुक्ताः 0? झो लोग निरुक्त 
'के समभने वाले हैं, चे कहते हैं कि देवता तीन ही हैं । अग्नि, 
चायु ओर खूये | इन देवताओं का बल बहुत और काम 
थृथक्‌ २ होने से उत्त को-कई नामों से बोलते हैं । - 
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#अ्रथ्ाकारचिन्तन देवतानां पुरुषविधाःस्युरित्येके उतना.बढवद्धि स्तुतगे। 


:मवन्ति तथाविधानि ३ श्रथापि पारुषविधिकरत्लः संस्तृयन्ते ॥९१ ' 


कितने ही देवते मनुष्यों के समान हैं। अर्थात्‌ वे मनुष्यों 
के तुल्य घोड़े आदि की सवारी और खाना पीना सुनना बोलना 
आदि काम करते हैं। कुछ देवते ऐसे हैं कि मनुष्यों के तुल्य 
नहीं, परन्तु दृष्टि में आते हैं जेसे अश्ि, बायु, आदित्य, 
पृथिवी और चन्द्रमा | तथा कितने ही चेतन नहीं हैं जेसे सिक्का 
वनस्पति आदि । 


हम कह चुके हैं कि देवता तीन हें--अश्लि, वायु और खये, 
जिन के गुणों की व्याख्या करदी है'। अब अप्लि के गुण बताते 
हैं, अर्थात्‌ वह देवताश्ं के पाप्त चढ़ावा पहुँचाता हैः तथा उन 
फो यज्ञ में चुलाता है, ये अग्नि के प्रत्यक्ष काम हैं: । 


“अग्नि: पुथित्रीस्थानसरतं प्रथम व्याख्यास्यामः ॥?! 


.. ञ्रो अग्नि पृथिवी पर रहता है, प्रथम हम उसी का वर्णन 
करते हैं। इसका अप्लनि नाम फ्यों हुआ, क्योंकि वह प्रथम दी 
आता है, देखो 'अग्निमाढ़' इत्यादि । 


इन प्रमाणों से सिद्ध होता है! कि निरुक्तकार अग्नि शब्द्‌ 
से सिवाय भौतिक के दूसरी चीज़ नहीं समझा है! यह 
ब्रा० और नि० से खामीजी का कथन ठीक नहीं । भ्रौतसऋ 
जो वेद की प्राचीन व्याख्या है, ययपि खामीजी ने उस का 
कोई प्रमाण नहीं दिया, परन्तु मैं कुछ साक्षी के तौर पर प्रमाण 
देता हँ--छू० २६। फणिडका १। अ० १ तथा खु० ७। कं० १३। 
:अ० ४ में देखने. से सांफ मालूम होता है कि 'अग्निमीड़े०” यह 
मन्त्र भौतिक अग्नि की पूजा विधान में लिखा गया है। 


अमकी अन्सक था 
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..- स्वामीजी-इस के आगे परिडतजी “तिस्व ण०्द देवता०” इत्यादि 
निरुक का अभिप्राय लिखते हैं। स्तरो उन्होंने इस का भी अर्थ 
ठीक २ नहीं ज्ञाना । क्‍्योंकि-इस प्रकरण में भी पूर्चोक्त प्रकार 
से दोनों व्यवस्था जानी जाती हैं.। अर्थात्‌ अग्नि आदि नामों 
से व्यवहारोपयुक्त पदुर्थ और पारमाशथिक डपास्य परसेश्वर 
दोनों ही का यथावत्‌ श्रहण होता। इस निरुक्त का अर्थ 
भूमिका के अड्डू 5 पृष्ठ ६० पंक्ति ८ वीं से अड्ढ ४ पृष्ठ ७० तक 
देखने से ठीक २ उत्तर मित्र ज्ञायगा । 


आर इस के आकार चिन्तन से यह अभिप्राय है कि-- 
जिस २ पदार्थ में ज्ञो २ गुण होते हैं, उन का यथावत्‌ प्रकाश 
करना 'स्तुति' कद्दाती है'। सो जड़ और चेतन दोनों में यथावत्‌ 
घटती है। इसी प्रकरण में “एकस्य सतो5पि व पृथंगव म्यु: पर्थगिव 
स्तुतये। मब॒न्ति तथाउमिधानानि १!” इस पंक्ि का अर्थ पंडितजी ने 
न विचार होगा, नहीं तो इतने आउडस्बर का लेख क्यों करते । 
कृयोंकि देखो--- 


“तारों माहामाग्यांदकिकस्पापि बहूनि नामंदयानि मवन्ति ७० 


इसका अभिप्राय यह हैः कि अग्न्यादि संसारी पदार्थों में 
भी ईश्वर की रचना से अनेक दिव्य गुण हैं कि जिनके प्रकाश 
के लिये वेदों में उन पदार्थों के अग्न्यादि कई २ नाम लिखे हैं| 
. तथा वे दी नाम गुणानुसार एक अद्वितीय परमेश्वर के भी हैं. । 
उन्हीं पृथक्‌ २ गुणयुक्त नामों से परमेश्वर की स्तुति होती है। 
तथा उसी के वेदों में सर्वेखुखदायक खय॑ प्रकाश सत्य शान- 
प्रकाशक नाना प्रकार के व्याख्यान लिखे हैं । 


.. इस प्रकार सव सज्जन लोगों को जान लेना चाहिये कि 


रद भआन्ति-निवारण 


अग्न्यादि नामों से पूर्वोक्त दोनों अर्था का श्रददण होता है, केवल 
'एक का नहीं। ओऔर-- 





“पंतत्ध पद देवता इत्युक् पृरुस्तातं मछ्तिसाहचये व्याख्यास्थामः 0११ 


इस का अभिषभाय यद्द है कि उच्च व्यावहारिक देवताओं का 
जुदापन, साहचर्य अर्थात्‌ संयोग दो प्रकार का होता है-- 
एक समवायसम्बन्ध, दूसरा संयोगसम्वन्ध। समवाय नित्य 
गुण ग्रणी आदि में होता हे, और संयोगसम्बन्ध गुणी और 
शगुरियों का होता है । जेसे जगत्‌ के पदार्थों में खाभाविक 
अर नेमित्तिक सम्बन्ध होता है, वेसे ही परमेश्वर में भी जान 
लेना, कि वह अपने स्वाभाविक ग्रुण और सामर्थ्यादि के साथ 
सम्रवाय और जगद्‌ के कारण कार्य तथा जीव के साथ संयोग 
सम्बन्ध अर्थात्‌ व्याप्य व्यापकतादि प्रकार से हे। इस वचन 
में भी परमेश्वर का त्याग कभी नहों हो सकता । 


तथा जैसे भीतिक अग्नि का काम व्यावहारिक देवताओं 
को जल चढ़ाना वा पहुँचाना है, तथा मन्त्र देव और दिव्य शुरणों 
को जगत्‌ में प्राप्त करना है, बेसे ही सब जीवों-को पाप पुएय 
के फल पहुँचाना और श्लानानन्दी भोक्षरूप यज्ञ में धामिक 
“विद्वानों को हषेयुक्तक करदेना परमेश्वर का काम है । 


“अग्नि: एशिवीस्थान:०१ इस की व्याख्या पूर्व कर आये हैं. । 
ओर “अ्निमेढ़े” इस की व्याख्या निरुक्त के अजुसार इसी मंत्र 
के भाष्य में लिख दी है, परन्तु वहां भी दो ही अग्चि लिये हैं। 
'फरयोंकि एक अध्येषणा कर्मा अर्थात्‌ पस्मेश्वर और भौतिक, 
दूसरा पूजा कर्मा अर्थात्‌: केवल परमेश्वर ही लिया है ॥ 


तथा अश्तिः पृरवेणिछओषिसि०” इस मंत्र की व्याख्या में निरक्तकार 


ह आन्ति-निवारणु २ 
फा स्पष्ट लेख है कि-- 


“उस न मन्येताममेवाग्निग्त्पिष्यत उत्तरे ज्योतिषी ऋग्नी उच्मेते ७१? 
इस का अर्थ 'यह है' कि-वह अग्नि जो परमेश्वर का 
चाची है, चूल्हे में प्रत्यच्त जलने वाला नहों है। किन्तु जो कि 
अपने व्याप्य में व्यापक विद्यत्रूप और जो उत्तर अर्थात्‌ 
कारणुरूप ज्योतिःखरूप और सबका प्रकाशक है'। तथा जो 
परमेश्वर का अग्निशव्द से ग्रहण करना कंहा है, एक आनन्द 
खरूप परमात्मा का खीकार है, जेसा कि पूर्वोक्त प्रकार से 
बुद्धिमान लोग ज्ञान लेंगे कि वे सब प्रमाण जो मैंने इस विषय 
में लिखे हैं, मेरी वात की पुष्टि करते वा नहीं । तथा परिडितञी 
की पकड़ दीक है वा नहों | 


ओर जो कि वे भ्रौतसूत्र का प्रमाण लिखते हैं, उस का भी 
असिप्राय उन्होंने यथार्थ नहीं ज्ञाना। क्‍योंकि वहां तो केवल 
होम क्रियः करने का प्सकहू दे, और होता आदि के आसनादिक 
आर अध्चयु आदि के काम पृथक २ लिब्े हैं, इसलिये वहां : 
तत्संसर्गी का श्रहण नहीं हो सकता। क्योंकि जो जिस का 
काम है, उसको वही करे, यहां उस सूत्र की प्राप्ति नहीं हो 
सकती, इसलिये उस का लिखना व्यर्थ है। 


तथा आश्चवलायन औतसुन्र के चतर्थॉध्याय में तेरहवीं कण्डिका के ७ सुत्र में 
“भी केवल कर्मकाणएड ही की क्रिया के मन्त्रों की प्रतीकें धरी हैं । 
चहां भी पंडितज्ी अग्नि शब्द्‌ से परमेश्वर का त्याग कभी नहों 
करा सकते । किसलिये कि वहां मन्त्र दी देवता हैं । और शुभ 
कर्मों में परमेश्वर ही की स्तुति करना सब को डच्चित .है। 
वही मंत्र का पाठातिदेश किया है अर्थ नहीं । इस से इस सूत्र 
का लिखना पंडितजी को योग्य नहीं था, क्योंकि बह्ां वो केवल ' 


श्द आन्ति-निवारण 
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क्रिया यज्ञ का प्रकरण है, दूसरी बात का नहीं | 





पं० महेश०-अंभिमीढ़े' इस मंत्र की सिद्धि में और अधिक 
अमाण खामीजी ने नहीं दिये। परन्तु कई मंत्रों का प्रमाण 
“घरके कहते हैं. कि अप्नि से ईश्वर का भ्रहण है, सो उन मंत्रों 
की साधारण विचार परीक्षा से ही मालूम हो जाता है कि 
उनसे खामीजी के अर्थ नहीं निकल सकते । पहिला मंत्र 
५एुल्द्रं मित्रपू०” वे उस को इन्द्र मित्र वरुण और अस्रि आदि नामों 
से पुकारते हैं । यह मालूम नहीं होता कि इस मंत्र में किस को 
सनन्‍्मुख करके बोलते हैं.। निरुक्तकार कहता है कि चह्द 
भीतिक के लिये आया है.। कोई सूर्य को बनाते हैं | खेर, कुछ 
ही हो, परन्तु अभ्वि से ईश्वर कभी नहीं लिया जा सकता । 


आर यह जाना गया है' कि जब किसी विशेष देवता की 
स्तुति करते हैं. तो डख को शब्द और २ देवताओं के नाम से 
जाते हैं उस.के बल आदि गुण यताने के लिये। “तर्देवाप्नि०! 
शुक्कयजुवेंद से कि जिस के समान कृष्णयजुर्वेद में भी है--देखो 
पैत्तिरीय आरण्यक ऋ० ११ प्र० 0 इस स्थान में अछेत मत का 
प्रतिपादन है।। जैसे देखो- जो सर्वक्ष पुरुष सदा था है. और 
रहेगा, जिस का तमाम प्रह्माएड एक अंशमान्न है, जिस से वेद 
उत्पन्न हुए हैं तथा जिससे धोड़ा, गौ, बकरी और खटमल 
आदि निकले हैं । जिस के मन से चन्द्रमा नेतों से से कानों 
से वायु और प्राण और मुख से अप्ि वह सर्वव्यापी और सब 
संसार का आधार है'। 


जे ' इसके बाद खामीजी मंत्र का प्रमाण देते हैं, जेसि--'तदेवाशि०? 
अग्नि, खूथे. बायु आदि सब एक परमेश्वर के ही गुण 
नाम हैं। जैसे अग्नि शब्द के अर्थ पस्मेश्वर में नहीं घटतें बेसे 


म्न्ज्जज 
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ही ऊपर के अर्थ भी नहों .लग सकते, सिवाय इसके जो 
“देवाग्नि०” पद्‌ भेद को विषय अथे से मिलाबें तो खामीजी का. 
अप्लि शब्द को परमेश्वर ओर्थ में मिलाना ऐसा असंभव होगा 
जैसे कददे कि मनुष्य पशु है अथवा पशु मनुष्य है । 


अग्निहोंता कवि: क्रतु:०१ स्वामीजी 'कवि' शब्द के अर्थ स्वेक् 
के लेते हैं. तथा संत्य का विवाशरहित, परन्तु निरुक्त में कवि 
का और ही अर्थ है। और खामीजी भी जब मंत्र को शास्य- 
सम्बन्धी अर्थ में लेते हैं तो कई प्रकार के अर्थ करते हैं । 
कदाचित्‌ खाभीज्ी का अर्थ मान भी लें तो वह उनके अपिप्राय 
को अप्लि ईश्वर का नाम है नहीं खोलता | क्योंकि यह द्रंतूर 
की बात है' कि देवता की स्तुति कसने में सब प्रकार के 
विशेषण लाते हैं । 


. स्वामीजी-अब परिडतजी प्रमाणों की परीक्षा पर बहुत. 
भूले हैं । क्योंकि मैंने 'अग्नि' शब्द से परमेश्वर के श्रहण विषय 
में वेद मंत्रों के अनेक प्रमाण मंत्रभाष्य के आर्स्म में लिखे हैं । 
उनका विचार छोड़कर झग के समान आगे क्ुदू कर चले गये 
हैं। इससे मालूम होता है' कि परिडतजी को मंत्रों का अर्थ 
मालूम नहीं । और विना इतनी विद्या के वे साधारण वा विशेष, 

परीक्षा केसे कर सकते हैं। उन का यह भी लिखना ठीक 
नहीं कि इन प्रमाणों से स्वामीजी का अर्थ नहों निकल सकता | 


अब विद्वान लोग पंडितज्ी के लेख की परीक्षा करें। 
अर्थात्‌ वे लिखते हैं. कि यह मालूम नहीं द्योता कि 'इन्द्रं मित्रे०? 
इस मंत्र में 'डसको' शब्द किस के लिये आया है' इत्यादि | 
तथा निरुक्तकार ऋद्दता है! कि वद भौतिक अश्नि के लिये आया. 
है इत्यादि । सो पशिडतजी को जानना चाहिये. कि बिना जान 
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पेद्विद्या के उनकी परीक्षा करना बालकों का खेल नहीं। इस: 
श्रन्थ में भी अभि का पाठ दो वार है' | एक-- ' 








4इन्द्रं मित्र वठणमग्निमाहु:****"" | “““आमनि यम मातरिश्वानमाहु: (४? 


इस का अशिप्राय यह है| कि अग्नि शध्द्‌ से दोनों अर्थों 
का श्रहण होता है'। अर्थात्‌ भीतिक और परमेश्वर | तथा, 
उसमें तीन आख्यात पद्‌ होने से तीन अन्यय होते हैं, अरधांत्‌ 
अग्न्यादि नाम भोतिक अर्थ में ओर पस्मेश्चर अर्थ में भी दो 
अन्चय होते हैं. । 


एक सांदप्रा बहुधा वदन्त्यग्निम्‌ )! 


अर्थात्‌ एक शब्द्‌ से परत्रह्म को विद्वान लोग अथवा 
चेद्मंत्र अग्न्यादि नामों से अनेक प्रकार की स्तुति करते हैं। 
तथा सबका निरुक्त जो दूसरे पृष्ठ में लिख दिया है, उसका भी 
अर्थ परिडवजी ने नहों जाना | क्‍योंकि वहां भी-- 


“उत्तरे ज्योतिषी ०तेन नामपेग्रेन मंजेते ४४ 


इस का यह अर्थ है. कि असि नाम करके पूर्वोक्त प्रकार से 
उत्तर ज्योति गहीत होते हैं। अर्थात्‌ भीतिक और परसमेश्वरं: 
इन दो अथ्थों का भ्रहण होता है। तथा 'इममेर्याग्न ०” इत्यादि 
इन दोनों अर्थों के अभ्िप्राय में है। क्‍योंकि विना पठनाभ्यास 
के कोई केसा ही बुद्धिमान्‌ क्‍यों न हो शूढ़ शब्दों का यथावत्त्‌ 
अर्थ जानने में उसको कठिनता पड़ जाती है। 


इस मंत्र का अभिप्राय मैंने अच्छी तरह वेद्भाण्य में 
प्रकाशित कर विया था, तिस पर सी परिडतज्ञी न समके ।. 
बड़े आख्रय्ये की बात है कि विद्या के अभिमानी होकर ऐस्पे 
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आरन्ति में गिए पड़ते, और उन प्रमाण मन्‍्त्रों के यथार्थ अर्थ को 
डलटा समभते हैं । क्‍या यह हठ की वात नहीं है! कि विद्वान 
कहाकर वार २ यही कहते चले जाना कि अग्नि शब्द से 
परमेश्वर का ग्रहण नहीं होता । 
जैसे इस सन्‍त्र के आर्थे में पणिडतजी भूल गये है, वेसे ही 
५दवाग्नि०१ जो इस में तेत्तिरीय आरण्यक का नाम लिखा उसके 
प्रकरण का अभिप्राय परणिडतजी ने ठीक २ नहीं जाना । क्योंकि 
बहां परमेश्वर का निरूपण ओर सृष्टिविद्या दिखलाई है । जेसे 
बह पस्मेश्वर भूत भविष्यत्‌ और चत्तेमान तीनों काल में एक 


रस रहता है, अर्थात्‌ जब २ जगत्‌ हुआ था, हैः ओर होगा 
तब २ बह-- 


'तदतक्षुरे परमे व्योमन ४ 


सर्वेव्याषपक आकाशवचत्त्‌ विनाशरद्धित पस्मेश्वर में स्थित” 
द्ोता है।। क्‍योंकि -- 


भयनादूते से च दिये महीं च०१ इत्यादि । 


जिसने आकाश सूर्य्यादि लोक और पृथिव्यादियुक्त जगत्‌ 
को अपनी व्याप्ति से आदत कर रक्‍खा है'। 


“न जीवान्‌ व्यवसज भुम्याप्त 


ज्ञो कि जीवों को कर्माइसार फल भोगने के लिये भूमि 
में जन्म देता है । 


, अतः परे नान्यद्णीयमत्ति ७ 


' जिस से खूच्म वा बड़ा कोई पदार्थ नहीं है'। तथा जो सब से 
परे एक अद्वितीय अव्यक्त ओर अनन्तखरूपादि विशेषणयुक्त है । 
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'तंदेवावत्तेत्तदु सत्यमाहुस्तदेव ब्रद्य परम कवीनाम्‌ ९ 





चही एक यथार्थ नित्य एक चेतन तत्वमय है, वह्दी सत्य 
चह्दी ब्रह्म तथा विद्वानों का उपास्य परमोत्कृएट इष्ट देवता है । 


ओर, “तुदेवाग्ि०” अर्थात्‌ वह्दी परमेश्वर अग्न्यादि नामों का 
चाच्य है। 
५सर्दे निरमेषा जज्लिर इत्यादि ॥ 
जिससे सव फालचक्रादि पदार्थ उत्पन्न हुए हैं. । तथा-- 
भन संदशे तिष्ठति रूपमस्प न चत्तुषा पश्यति कश्रिदेनम्‌ । 
हृदा मनीषा मनसा5मिकक्‍्लृप्तो य एने विदुरमृतास्ते मवन्ति ॥! 


अर्थात्‌ उस परमेश्वर का खरूप इयक्ता से दृष्टि में नहीं आ . 
सकता, अर्थात्‌ कोई उस को आंख से नहीं देख सकता किन्तु 
जो धार्मिक विद्वान अपूनी बुद्धि से अन्तर्यामी परमात्मा को 
आत्मा के वीच में जानते हैं, वे दी मुक्ति को प्राप्त दोते हैं । 


तथा जिस अच्ुुवाक का पंडितजी ने नाम लिखा है, उस का 
अभिप्राय और ही कुछ है'। अह्त शब्द्‌ का अर्थ उन की समझ 
में ठीक २ नहीं आया ' फयोंकि उन के मन में श्रम होगा कि 
सिधाय परमेश्वर के जगत्‌ में दूसरा पदार्थ कोई भी नहों, 
किन्तु परमेश्वर दी जगत्रूप वन गया है) क्योंकि वे लिखते 
हैं. कि तमाम ब्रह्मारड एक अंशमान है, जिस से घोड़ा, गौ और 
खटमल आदि निकले हैं । इस से उन का अभिप्राय स्पष्ट मालूम 
दोता है' कि ब्रह्म ही सब जगत्‌ वन गया है ! 


. « यह भ्रान्ति उन को वेदादि शांब्रों के ठीक २ न जानने के. 
, फारण हुईं है। क्योंकि. .देखो “अद्वेत' शब्द परमेश्वर का: 


) 
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' विशेषण डै, कि जैसे एक २ मनुष्यादि जाति जगत्‌ में अनेक 


च्याप्तिमय है, वेसा परमेश्वर नहीं, किन्तु वह तो सब प्रकार खे 


'णकमात्र ही है। इसका उत्तर भूमिका अड्ढछ ४ पृष्ठ *० की 


पंक्ति २० में मिलता है। जेैसे-- 
धन दितीये। न तृतीय: ७१ इत्यादि में देख लेना | तथा-- 
“पुरुष एच? रु यदूमुते यद्व माव्यम्‌ ७”? 


इत्यादि मन्‍्तों का अर्थ भूमिका अज्डू ५ के ११८ पृष्ठ में 
“एहरुशीषो०? इत्यादि की व्याख्या से लेकर अड्डे ८ के १३४ पृष्ठ 
की समाप्ति पर्यन्त - देखने. से इसका ठीक उत्तर मिल जायगा। 
आरं--“अग्निहोंता कवि: ऋतु:० १४ 


इस के अर्थ बिषंय में ज्ञो पंडितजी को शड्ढ हुईं हैं कि 
अस्ि शब्द से ईश्वर केसे लिया जाता है तो निरुक्त में कवि 
शब्द का अर्थ क्रान्तदंशेन अर्थात्‌ संब.-को जानने वाला है । .सो 
सिवाय परमेश्वर के सौतिक में कभी नहीं घट सकता । क्‍योंकि 
भौतिक अग्नि जड़ है। इस मन्त्र का अर्थ वेदसाष्य के अड्ढ ₹ 
पृष्ठ १६ में देख लेना--क्रतु: सब जगत्‌ का करने वाला. सत्यश्थि- 
चश्रवस्तम;--इत्यादि पदों का-अर्थ वहाँ देख लेना | जब आम्रह 
छोड़ के विद्या की आंख से मलुष्य देखता है, तब उस को 
सत्यासत्य- का ज्ञान यथावत्‌ होता है। और. जब इस घकार 
की ठीक २ विद्या ही नहीं.तो उसको सत्यासत्य का विवेक 
कंभी नहीं हो सकता ।. | 


तथा लनिषं० »० ६ रूँ० १४ में 'मेघावी' का नाम कचि लिखा 
है। सो परमेंश्वरं के सिवाय भौतिक जड़ अग्नि कभी नहों घट | 
सकंतों ।: तथा यजुवेंदं अ० ४० ( में० ८ं०--'संपमैग॒च्छुकं » १” इंसे 
न झ्छ ध्ह न के ;' 
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मन्त्र में कविर्मनीषी इत्यादि लिखा है। यहां भी कवि नाम 
सिवाय परम्रेश्वर के भोतिक जड़ अग्नि में कभी नहीं घंटं 
सकता | और ये सब प्रमाण मेरे अभिप्राय को ठीक २ सिद्ध, 
करते हैं । तथा पंडितजी का विशेष लेख मेरे लेख की परीक्षा 
तो नहीं कर सकता किन्तु उन की न्यूनविद्या की परीक्षा 
अवश्य कराता है । 


पं० महेश ०--तक्म छम्नि जो कि आगे की संस्कृत में आतः 
कै । जेसे-- ह 
 अग्ने महां असि ब्राह्रएण माग्तति० ७! इस में अग्नि को आआाह्मण॒ 
कहे है | क्योंकि अग्नि इस नियम से--'स्व खल्विद जहा 


त्रह्म है। और भारत इसलिये कहते हैं. कि वह चढ़ाया 
हुआ पदार्थ देवताओं को पहुँचाता है । श॒त० कां० ९ | ऋ० ४ ६ 
त्रा० ४ ५२ इससे मालूम होता दे कि यह अग्नि शब्द का 
अर्थ नहीं किन्तु तऋ्राह्मण और भारत, अरग्न में लगाये हें. । 

आत्मा वा अग्नि: ।! यह शत० कां० ७ १ श्० ३ १ ज्र० ३३६ कं० ४: 


के अगले प्रमाण में आया है'। जेसे-- 


ध्यद्वेव चित गाईपत्ये5चत आहवनीये ' राजान॑ ऋरणाति | शआआत्मा दु' 
अग्नि: ६ प्राण: सोम आत्मान ततः प्राएं मध्यता दर्धाति ७! 


: अर्थात्‌ बाद रखने गाईपत्य और पूर्व रखने अग्नि के होम 
करने वाला सोमलता को मोल लेता है'। क्‍योंकि आत्मा अग्निः 
है! तथा प्राण नाम सोम का है, ओर आत्मा के बीच में प्राण. 
रहते हैं ।! यहां आत्मा का अर्थ ईश्वर नहीं है, किन्तु मनुष्प 
के जीव से मुराद है, तथा अग्नि का नाम भी आत्मा अलझ्लार 
रूप सें है। इसीलियें सोमलता घाण का अर्थ लिया है। अग्नि: 
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का अर्थ आत्मा नहीं है जेसे कि सोमलता का अर्थ प्राण है। 
११ भी शतपथ ज्ाह्मण से लिये गये हैं. हिस में इस बात का 
नाम नहीं है. कि अग्नि का अर्थ ईश्वर माना जावे किन्तु जहां 
से ये प्रमाण रफ्जे हैं, वे बरावर होमादि का विधान करत हैं, 
ओऔर वे निस्सन्देह केवल भौतिक अग्नि का अर्थ देते हैं. 
दूसरा नहीं | 


पेतरेयोपनिषद्‌ के हैं' अर्थात्‌ १८ प्रमाण में ईश्वर का वर्णन 
प्राण, अग्नि, पश्चवायु आदि झे तथा १३ में. ईशान शंभु, भव, 
रुद्र आदि ये सब अर्थ उसी नियम पर हैं कि जिसका कथन 
कर चुके । सब वस्तु ध्रह्म है, इन प्रमाणों से भी खामीजी के 
कथन की पुए्ठता नहों होती। १३ प्रमाण में अग्नि कहीं नहीं 
आया है'। सिवाय 'अ्नरिवाग्निना पिहित? पश्रह्म को अग्नि शब्द 
'के तुल्य करने से कि जो 'अग्निरि३' से उत्पन्न होता है। साफ 
मालूम दोता है. कि अभि और ईश्वर में बढ़ा भेद है, परन्तु 
बड़ा आश्चये है कि स्वामीजी इसी को अपना अमाण मानते हैं। 
१४ ऐतरेय ब्राह्मण और शतपथ ब्राह्मण के हैं, जो कह दिये गये। 


स्वामीमी-इसके आगे जो २ प्रमाण मैंने शतपथ के इस 
विषय में क्रम से धरे हैं, उन को तो देखते विचारते नहीं परन्तु 
इधर उधर घूमते हैं । विद्वानों का यह काम है. कि उलट पुलट 
के आगे का पीछे और पीछे का आगे कर देवें । 'ज्रक्त ह्वांगग! इस 
घचन- से स्पष्ट मालूम होता है कि ब्रह्म का नाम अभि है। तथा-- 


७ ८)व५० ५३३०९ न -१> ० 3नककन, 





अरे महां असि ब्राहण मारतति ४ 


,.. इस वचन के भी दूसरे अर्थे हैं, क्‍योंकि वहां 'सरव खहिवद 
मद यह नियम कहीं नहीं लिखा-- 
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“ब्रह्म ह्वग्निस्तस्मादाह आाद्ण इति भारतेत्येष हि देवेश्ये दृव्ये मरति तस्माद्‌ 
भारतोडग्निरित्याहुरेष उवा इमा. प्रजा प्राण! भूत्वा (बमर्त्ति तसदिवाह मारंतति ९ 


इस करिडका का अर्थ पूर्वापर सस्बन्ध से परिडतजी न 
समके | क्योंकि इसका अर्थ यह है कि हे अग्ने परमेश्वर ! 
आप महान--सब से बड़े है ओर बड़े होने से 'ब्राह्षण' तथा 
सब प्रज्ञा को धारणुं करने से 'भारत' कहाते हैं, और विद्वानों 
के लिये सब उत्तम पदार्थों का धारण करते हैं, इसलिये भी 
आपका नाम भरत है । इस करिडका के अर्थ से यथावत्‌ सिद्ध 
होता है कि अभि भारत और ब्राह्मण ये नाम परमेश्वर के हें । 


आर जो “आत्मा वा अग्नि! इस में अप्लि शब्द से परमेश्वर 
ओर भौतिक अश्ि का श्रहण है, इससे दोप नहीं आ सकता । 
यही मेरा अभिप्राय है, इसको परिडतज्ी ठीक २ नहीं समक्रे 
ऋौर -- 'तस्मादयमत्मन्‌ प्राण! मध्यतः 0! 


इसका यह अर्थ हे कि--(अयम्‌) यह होम करनेवाला पर- 
मेश्वर का उपासक सबके बलकारक पाण को शरीर में वा मोक्ष- 
खरूप अन्तर्यामी प्रह्म के वीच में धारण करता है । क्योंकि सबके 
प्राण सामान्य से पर्सेश्वर की सत्ता में ठहर रहे हैं । इससे सव 
का आत्मा प्राण के वीच में हे, और मन्नुष्य के प्राण की अपेत्ता 
व्यवहार दशा में हे । परन्तु --स 3 प्राएस्य प्राण: ॥' इस केने।एनिषद्‌ 
के विधान से परमेश्वर का नाम भी प्राण हे। इस से यहां 
आत्मन्‌ शब्द से ज्ीव(त्मा ओर परमात्मा का ग्रहण है । 


है बल कर और आत्मा का नाम अज्नि अलड्जार से नहीं, किन्तु 
ज्लि संम्वन्ध से है। क्‍योंकि उस प्रकरण में बेखे ही 
अशिनाम से पूर्वोक्त दोनों अर्थ सिद्ध हें। और यज्ञादि कर्मों में 


आन्ति-निवारण ३७ 








परमेश्वर का -अहण सामान्य से आता है. । सोम का नाम प्राण 
शतपथ में इसलिये हे कि वह प्राण अर्थात्‌ बल बढ़ाने का 
निमित्त हे। परमेश्वर का नाम सोम हे, सो'पूर्वोक्त ऐेतरेय 
बऋ्मण के प्रकरण में सिद्ध हे । और जहां २ से प्रमाण लिये 

वहां २ सर्वत्न होमादि क्रिया उपासना और परमेश्वर का ग्रहण हे । 
परन्तु पणिडतजी लिखते हें कि अश्नि नाम से भौतिक अर्थ का 
ही श्रहण होता है, यह केवल उनका आप्ह हे, इसका उत्तर पूर्व 


भी हो चुका। 


आर -भ्राणो अर्निः परमात्मेति १! यह मैश्र्युपनिषद्‌ का प्रमाण भी 
यथावत्‌ परमेश्वरार्थ को कहता है) प्राण, अश्लि, परमात्मा, ये 
तीनों नाम एकार्थवायी हें। तथा आत्मा और ईशानादि भी 
संज्ञासंशि सम्बन्ध में'स्पष्ट हैं। और “सब वस्तु हम हे” इसका 
उत्तर मैं पूवे दे चुका हैं। परिडतजी वेदादिशात्ओं को न जान 
कर श्रम से जगत्‌ को ब्रह्म मानते हैं। इस प्रकरण में प्राण, 
अस्ि और परमात्मा पर्य्यायवाचक लिखे हैं । उनका अर्थ विना 
विचारे कभी नहीं मालूम हो सकता | क्योंकि “पश्चवायु' इस 


- शब्द से पणरिडतजी को भ्रम हुआ है । इसमें केवल व्याकरण 


का कम अभ्यास कारण हे। क्‍योंकि जिसमें पांच वायु स्थित 
हों सो 'पश्चवायु:' परमेश्वर कद्ाता हे। और इस प्रकरण में 
पैविश्वभुक्‌' आदि शब्द भी हैं, इससे दोनों अर्थ वहां लिये जाते 


ध्य एव तपति अग्निरिवाग्निना पिहितः । एक वा जिज्ञासितव्यो5न्वेष्टव्यः 
सर्वमूतेभ्ये 5मय दत्वा55२णगं गत्वाउथ बीहे: कूलेन्द्रियाथोन स्वाच्छर्ररादू- 
दुपत्रमंतेनमिति विश्वरूष हरिएं जातवेदसस परायणं ज्यातरेक तपन्‍्तं सहस्तगदिमः 
शुतघा वत्त॑मानत प्राणु+ श्रजानामुदयत्मेष सूर्यः | तस्माद्वा एप उमयान्सेदं 
विदात्मन्मेवामिध्यायत्यात्मन्येद यजताति ध्यानम्‌ ए 
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मल कक पलक रा पर 7 की कील 7 कल कर लेवल हल स शक की 
ज्ञो परमेश्वर अशभ्ि और सूज्ये के समान स्वेत्र तप रहा है, 
जिस को सव विद्वान लोग जानने की इच्छा करते ओर खोज़ते 
हैं'। तथा सब प्राणियों को अभयदान दे के विपयों में इन्द्रियों _ 
को रोक के एकान्त देश में समाधिस्थ होकर इसी मनुष्य शरीर 
में ज्ञिसको प्राप्त होते हैं, वह परमेश्वर विश्वरूप है'। अर्थात्‌ 
जिसका खरूप विश्व में व्याप्त हो रहा है, ओर सब पापों को 
नाश करने वाला, उसी से बेद्‌ प्रकाशित हुए हैं, चह सब 
विश्व का परम अयन, ज्योतिः:खरूप एक अर्थात्‌ अरद्धितीय, 
सूर्य्यादर को तपाने वाला असंख्यात ज्योतियुक्त अर्थात्‌ सब 
' विश्व में अरसंख्यात गुण और सामथ्ये से सह वत्तेमान, सब का 
प्राण अर्थात्‌ सब प्रजाओं के वीच में जानखरूप से उद्ति, ओर 
चराचर जगत्‌ का आत्मा है'। उस परमेश्वर को जो पुरुष 
उभयात्मा अर्थात्‌ अन्तर्यामी और परमेश्वर की आत्मा परमेश्वर 
ही को जानने वाला तथा अपने आत्मा में जगदीश्वर का 
अभिष्यान ओर समाधियोग से उस का पूजन करता दे; वदी 
मुक्ति को प्राप्त द्ोता है । 


6 ७ 


इसी प्रकार से--'उपलमेंतनमिति ९ मनुष्य परमेश्वर को प्राप्त 
हो सकता है अन्यथा नहीं । क्‍योंकि पणिडतजी ने इस प्रकरण 
का अर्थ कुछ भी नहीं जाना इसी से विरुद्ध लेख किया। इस 
प्रकार से यह प्रकरण मेरे लेख का मताडन और पशण्डितजी के 
लेख का खग्डन करता है। भौतिक अधि और परमेश्वर में 
बड़ा भेद है. यह मैं भी जानता और मानता हूँ, परन्तु पण्डितजी 


ने मेरे लेख में उन दोनों का भेद्‌ कुछ भी नहों समझा, यह 
बड़ा आश्चय्ये है । | 


पं० महेश ०--अभ्निः पंवित्रमुच्यत! पवित्र शब्द को खराबी 
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लगी है. कि उसको पवित्र शब्द के अर्थ में लिया है। १८ मु 
का दे । इस स्थान में मैं कुछ अवश्य कहना चाहता हैँ कि 
एक बढ़ा भाग मनु का जो कि हिन्दू धर्म का बयान करता है। 
स्वामीजी उसके लौट डालने को अपनी ओर प्रेय्णए अर्थात्‌ 
रखूली समभते हैं। इसलिये मनु के प्रमाण रखने में उन की 
चतुराई नहीं समझी जा सकता। और घरा तो धरा करो 
'यरन्तु उससे भी . सिद्ध नहीं .हो सकता कि अप्नि ईश्वर का 
चाची है_। जेसे सब दृष्ट अदृष्ट सृष्टि को परमेश्वर में स्थित 
देखना चाहिये, आत्मा सर्च देवता है, सब आत्मा में स्थित हो 
शहे हैं। कोई कद्दते हैं. कि वह अप्लि है, कोई भन्ु अर्थात्‌ 
अज्ञापति, कोई इन्द्र, कोई प्राण और कोई २ उसको नित्य 
ब्रह्म कर के समभते हैं। बह मनुष्य जो परमात्मा को सब में 
व्यापक देखता है' ख्रीकार करता है कि सब समान हैं, वह 
परमेश्वर में लवलीन हो जाता है-- 


पसुवभात्मनि संपदंगत्सदासचद समएहितः ५ ऋपर्मेद देवता: सदोध संबंभएए- 
न्यवस्यितम १ एतमेके वदन्त्यग्नि मनुमन्ये प्रजापतिम € , 


अब देखना चाहिये कि ये सब मंत्रों के प्रमाण स्वामीज्ञी 
ने अभि शब्द के पस्मेश्वराथे में सिद्ध करने को दियें हैं, 
वो केले बुथा हैं।  ' ४ 


स्वामी जी- अग्नि: पंजिजमुच्येत' इसका उत्तर हम देखुके और 
अनु के प्रमाण के विषय में पणिडितज्ञी का लेख विपरीत है। 
क्‍योंकि जो आय्यों का वेदोक्त सनातन घर्स है उसको पंडितज्ञी 
के समान विचार करने वाले मनुष्यों ने उलटा दिया है| उस 
डलटे मार्ग को उल्टा कर पूर्वोक्त. सत्यधर्म का स्थापन मैं किया 
चाहता हू। इस से मेरी चतुराई तो ठीक हो सकती है, 
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पंडितजी की चतुराई ठीक नहीं समझी जाती | क्‍योंकि मत्ठ के 
प्रमाण का अभिप्राय पंडितजी ने कुछ भी नहीं समका। 
'प्रशासितारं सर्वेषॉ० १! इस पूर्वोक्त से पुरुष अर्थात्‌ परमेश्वर की 
अल्ञन्नृत्ति 'प्तमेंके वदन्त्यग्नितू० ७ इस स्छोक में वरावर आती है | 
तथा --“अपरे ब्रह्म शाश्रतम्‌ ! इस वचन से भी ठीफ २ निश्चय हैः 
जिसका नाम परमेश्वर ओर ब्रह्म है। उसी के अग्न्यादि नाम 
भी हैं । इस सुगम वात को भी परिडतजी ने नहीं समझा यह। 
बड़े आश्रय्थे की वात है'। और-- 


'मंवैमात्मनि संपदयत्सचासत समाहितः 
सर हमत्मनि संपश्यज्ञाधर्म कुरुंत मनः॥ ९ ॥ 
आद्द देवता: सवोः सबमात्मन्यवस्थितम्‌ 
आत्मा हि जनयत्यपां कर्मयो्ग शरीरिणाम्‌ ॥ २॥ 
एवं यः सर्वेमूतपु पश्यत्यात्मानमात्मना १ 
स सर्वसमतांमेठ ब्रह्मम्यति परं॑ पदम्‌॥ २ ॥ 


इन ज्छोफों से पंडितजी ने ऐसा अर्थ जाना है कि परमेश्वर 
डी सब देवता हैं, और सब जगत्‌ परमेश्वर में स्थित है'। यह 
पंडितजी का जानना विलकुल मिथ्या है'। फ़्योंकि इन श्लोकों 
से इस अर्थ को नहीं सिद्ध करते। 'समाहित/ इस पद को: 
, अशुद्ध करके 'समाहितम” यह पंडितजी ने लिखा है, 'जो समाधान 
पुरुष असत्कारण और सत्काय्थेरूप जगत्‌ को आत्मा अर्थात्‌ 
से व्यापक परमेश्वर में देखे, वह कभी अपने मन को -अधर्म 
युक्त नहीं कर सकता। फ्योंकि वह परमेश्वर को स्वेश्ष 
जानता है. ॥ १॥ 


आत्मा अर्थात्‌ परमेश्वर ही सब व्यवहार के पूर्वोक्त 
देवताओं का रचने बाला, और जिसमें सब जगत्‌ स्थित है 
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९८९१२ 





चद्दी सब मलुष्यों का उपास्य देव तथा सब जीवों को पाप पुएय 
के फलों का देने हारा है. ॥ २॥ ' 


शा 

. इसी प्रकार समाधियोग स जो मलुष्य सब प्राणियों में 
परमेश्वर को देखता है, वह सब को अपने आत्मा के समान 
पमभाव से देखता है'। वही परमपद्‌ जो ब्रह्म परमात्मा है' 
डसको यथावत्‌ प्राप्त होके सदा आनन्द्‌ को प्राप्त होता है ॥ ३॥ 
अब देखना चाहिये मेरे वेदभाष्य पर विदा समझे जो 
पंडितजी ने तक लिखे हैं, वे सब मिथ्या हैं, 'क्या इस बात को 

खब सज्जन लोग ध्यान देके न देख लेंगे | 


पं? महेश०-फिर खामीजी लिखते हैं कि अप्लि परमेश्वर 
सर्वेज्ञ सर्वशक्तिमान, न्‍्यायकारी पिता पुत्र के समान मलुष्य 
को उपदेश करता है! कि हे ज्ञीव तू इस प्रकार कहो कि मैं 
अप्लि परमेश्वर की स्तुति करता हूँ । तिस पर जीव कहता है 
कि मैं अग्ने ईश्वर की स्तुति करता हैं जोकि सर्वक्ष, शुद्ध, 
अविनाशी, अजन्मा, आदि अन्त रहित, सर्वैव्यापक, खष्टिकर्ता 
ओर खर्य प्रकाशखरूप है दूसरे की नहीं। इस विषय में 
स्वामीज्ञी कोई प्रमाण नहीं देते हैं । संसार स्वामीज्ी की इस 
घेरणा के वताने का ऋणी है'। परन्तु उनकी एसी मधचुरता से: 
अपने भाष्य में लेख करना उचित नहों | 


अब 'अग्निमीड़े ० पुरोहित शब्द को देखना चाहिये । स्वामीजी 
अर्थ करते हें--वह जो जीवों का पालन और रा्चा करता तथा 
हर एक को उत्पञ्न करके सत्य विद्या का उपदेश करता, और 
अपने उपासकों के हृदय में प्रेम भक्ति का प्रकाश करता है । 
स्वामीजी हित शब्द को 'इधाज्‌” धातु से बनात हैं जिस से आगे; 
'क्व! है, इस में वह निरुक्त का प्रमाण घरते हें-- 


3२ आन्ति-निधार ण 





“पुरोहित: पुर प्लन्द्धांत० ए 
| 


यह नहीं समभा जा सकता कि खामीजी पुरोहित शब्द से 
अपने अर्थ केसे निकालते हैं ' व्याकरण की रीति से इस 'हदवित! 
शब्द के अर्थ आगे रखे के हैं, स्वामीजी लेते हैं. कि जो कुछ 
'रखता है_। व्याकरण की रीति से हित शब्द डुधाञ धातु का 
फर्माधार गौण किया है' सकर्सक गौण क्रिया नहीं । स्वामीजी 
उसे व्याकरण के सूत्र सिद्ध करदें, परन्तु इस वात का दावा 
किया जा सकता है कि हित शब्द किसी उदाहरण से सके क 
गोण क्रिया सिद्ध नहों कर सकते । 


स्वामीजी-जो अप्वि नाम परमेश्वर का लिखा है, उस के 
प्रमाण उसी मन्त्र के भाष्य में यथावत्‌ लिखे हैं, वहां ध्यान 
देकर देखने से मालूम द्वो जायेंगे। तथा 'पुरोहित' शब्द पर जो 
मैंने प्रभाण वा उसका अर्थ लिखा है, सो भी वहां देखने से 
ठीक २ मालूम होगा कि जेसा व्याकरण ओर निरुक्कादि से 
सिद्ध है| पंडितजी 'पुरोहित' शब्द्‌ को कर्मवाच्य कृदन्‍त मानते 
हैं, किन्तु कर्क बाच्य करूदन्‍त नहों, यह उन्त का कथन फेसा 
है कि जैसा प्रमत्तमीत, अर्थात्‌ किसी ने किसी से प्रयाग 
का भागे पूछा उसने उत्तर दिया कि वह द्ारिका का मारे 
'सूधा जाता है । 


''पुरोहित' शब्द के खाधुत्व में यहां व्याकरण का यह सूत्र 

, उपयोगी है-- ह 
'आदिकर्मणि क्त: कत्तेरि च ॥ अष्टा० ऋ० ६ पा्‌० ४] सु० ७१ ॥ 
'इस से आदिकर्म विषयक जो क्त पत्यय हैः वह कर्ता में सिद्ध 
छः ॥ सके सकल पदार्थों का उत्पादन और विज्ञानादि दान 
अर्थात्‌ वेदद्वाण सकत्न पदार्थ विज्ञान करा देना यह परमेश्वर 
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का आदि कर्म है । इस के न होने से सत्यासत्य का विवेक 
आर विवेक के न होने से परमेश्वर को जानना, और परमेश्वर 
के न होने से उस की भक्ति होना, ये सब परस्पर असम्भव हैं । 


निरुककार ने भी 'पुरोहित' शब्द में 'डुधाज्‌' धातु से कर्चा 
में 'क्व' प्रयय मान कर परमेश्वर का भ्रदण किया है। वहां 
अन्वयारेश इसी अप्िप्राय में है! कि परमेश्वर सब जगत्‌ को 
उत्पन्न करके उसका धारण और पोषण करता है। उसी 
घरमेश्वर को संसारी जन दृएरेव मान कर अपने आत्माओं में 
आरण करते हैं । देखिये-वेदों में श्रन्यन्ष भी-- 


पवश्चस्ता उम्रकर्मणे पगेहित: ॥ ऋ० में० ११ सू० ५५ ३ में० ६ ॥? 
यह उदादरण भी प्रत्यक्ष है । 


ओर जो पंडितजञ्ञी--पढ़े वाषिः०१ इस मन्त्र में पुराण की 
आूठी आख्यायिका कहते हैं, उनकी वड़ी भूल है। क्योंकि 
उनको इस मंत्र के अर्ग की खबर भी नहीं है । और जो इसके 
ऊपर निरूक्त लिखा है, उसका भी ठीक २ अर्थ नहों ज्ञानते । 
क्योंकि परिडतजी ने 'शन्तन्ु' शब्द से भीष्मजी का पिता समझ 
लिया है, जो 'शन्तनु' शब्द का निरुक में अर्थ लिखा दे, उस की 
खबर भी नहों है-- 
/ 'शल्तनुश शं तनोस्त्िति वा शमस्त तस्वा अस्त्विति वा [ 
 'जिस का यह अर्थ है'कि (शं) कल्याणयुक्त तत्ु शरीर 
' होता है' जिस से वह परमेश्वर 'शन्तन कहाता है'। और जिस 
शरीर से जब कल्याण को प्रांघ दोता है, इसलिये डस जीव 
, का लाम भी 'शन्तन! है। इसले पणिडतजी ने इस में जो कथा 
लिखी सो सव व्यर्थ दै। 


छछ स्रान्ति-निवारण 


अब “यज्ञ शब्द पर पणिडतजी लिखते हैं. कि यज्ञ और देव 
शब्द को मिला करके लिया है, सो वात नहीं है । क्योंकि यह 
लेख और यंत्रालय का दोष है। 'यज्ञस्य' यह शेपिकी पष्ठी है, 
पुरोहित, देव, ऋत्विक, होता और रलधातम ये सव यज्ञ के 
सस्वन्धी हैं, और अप्लि के विशेषण हैं। यज्ञ शब्द का अर्थ 
जैसा भाण्य में लिया है, वेसा समझ लेना चाहिये । और निरुक्त- 
कार भी वेसा ही अर्थ लेते हैं. । क्‍योंकि प्रख्यात अर्थात्‌ प्रसिद्ध 
जो तीन प्रकार का चेदमाष्य में यज्ञ लिखा है, वह निरुक्तकार 
के प्रमाण से थुक्त है । 


. और जी “गे! शब्द का दृष्टान्त दिया सो भी नहों घट 
सकता | क्‍योंकि भकरण, आर्काक्षा, योग्यता, आसत्ति, तात्पये, 
संजशा आदि कारणों से शब्द का अर्थ लिया जाता है। और 
जो देव” शब्द के विषय में पंडितजी ने लिखा है कि स्वामीजी 
ने जय की इच्छा करने वाले कहां से वा फैसे लिये हैं, इस का 
उत्तर यह है कि दिल का धात्वर्थ विजिगीपा भी है!। और 
जो यज्ञ में विन्चकारक' दुए प्राणी और कामक्रोधादि शह्षु हैं, 
उन का जीतवनेवाला वही परमेश्वर है'। क्‍योंकि विविध यज्ञ का 
रक्षुक इष्ट और पूज्यदेव परमेश्वर ही है । 


(पुगे हिते व्याह्यातो यज्ञश्ष ॥' इस के अर्थ में पंडितजी की बहुत 
भूल है, क्योंकि निरुक्तकार कहने हैं. कि हमने पुरोहित और 
यज्ञ शब्द्‌ की पूवे व्याज्या करदी है। और पंडितजी कहते हैं: 
कि निरुक्तकार के तीसरे अध्याय के १० रुष्ड में यज्ञ” शब्द को 
व्याकश्ण से सिद्ध किया है, सो कटा हे। क्योंकि वहां अथे 
की निरुक्तिमात्र कही हे, सिद्धि कुछ भी नहों। और जो 

निषण्ठु के अ्० ६। खें० ९७ प्रमाण से यज्ञ के अनेक नाम लिखे 
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हैं कि बहुधा वे दोमांदिक के विधान में आते हैं। ओर खामीजी 
के अथों में उनमें से एक भी नहीं मिलता, यह बात परिडतजी 
की आन्तियुक्त है। क्योंकि उन १५ नामों कं अर्थ मेरे अर्थ 
के साथ बराबर -मिलता है'। क्योंकि मैंने यज्ञ शब्द्‌ का अर्थ 
जिविध लिया है, इस के साथ उनको मिला कर देखो | 


आर पंडितजी निरुक्तकार के विषय में कहते हैं. कि 'देव' 
शब्द के अर्थ देनेवाला, प्रकाश करने वाला और खगे में रहने 
वाला ये तीन ही हैं। इस देवशब्द विषयक निरुक्त का अर्थ 
भूमिका के तीसरे अक्ल के ६३ पृष्ठ को ५ पंक्वि से देखलेना 
चाहिये | निरुक्तकार---“णे| देव: रा देवता०! इत्यादि जो'पांच अर्थ 
खेते हैं, उन को पंडितज्ञी ठीक २ नहीं समझे कि निरुक्तकार 
कितने अर्थ लेते हैं:'। इसमें पंडिवजी की परीक्षा हुई कि वे 
निरुक्तकारं का अपिप्राय ठीक नहीं जानते हैं । ै 


पुं० महेश ०-इसी प्रकार खामीजी “ऋत्विज्ञम' 'होतारम' 
ओर 'रल्धावमम' शब्दों क कई २ अर्थ अद्भुत रीति से करते 
हैं, परन्तु क्योंकि उनकी- भूल 'यज्ञस्य', 'देव॑ं' शब्दों से सिद्ध 
कर चुका हूँ । इसलिय्रे विशेष लिखना दा है'।। स्वामीजी 
“ऋत्तिजं' का अर्थ करते हैं. कि ज्िसकी सब वस्तुओं में पूजा 
की ज्ञाय, परन्तु सब के प्रामाणिक अर्थ इस शब्द्‌ के चढ़ानेवाले 
अर्थात्‌ भेट करने वाले के हैं. अर न कि जिस को भेट चढ़ाई 
जाय, यद्द बात भी नि८क्त की साक्षी से सिद्ध है कि जिंस का 
खामीजी भी प्रमाण मानते हें. 


स्वामरीजी-अब पंडितजी “ऋत्विज' शब्द पर लेख करते हैं, 
“सो भी ठीक २ नहीं वे समझे । 


 - 'इरल्युदे बहुलम्‌ ॥" इंस वातिक का अर्थ भी नहों समके, 


>रक# थी च३ ३५ ९ चह 
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क्योंकि इस वातिक में कृत्संशक प्रत्यय कर्स में भी उन शब्दों 
में माने जाते हैं जोकि वेदादि सत्य शास्ों में प्रयुक्त हों। 
इसलिये इस वेद्भाष्य में जो इस का अर्थ लिखा गया दे सो 
व्याकरण से सिद्ध है, परन्तु पंडितजी 'ऋत्विज' शब्द का 
अर्थ नहीं समझे । 


पं० महेश ०-स्वामीजी 'होतारं' शब्द के जो कई अर्थ करते 
है, उन में से एक 'आधातारं” अर्थात्‌ श्रहणु करनेवाले के हैं, 
यह भिन्न पद है कि जिन से यह अर्थ लिये जाते हें. ! 'होतार॑ 
जो 'हु से बनता है, जिस के अर्थ अगले नियम धातुपाठ के से 
अदुन' होते हैं, और इस प्रन्थ को स्थामीजी मानते हैं. । जेसे-- 
धुदानादनयोरादान चेत्यंके ! 'हु' घातु के अथे दान अदन ओर 
किसी के मत में आदान अर्थात्‌ श्रहण करना, अदन का 
अर्थ अहण वा आदान अर्थ अरद्दणु करना है।। वेदान्तदशन का 
एक सूत्र है-- 

््त्ता चराच्रअहणात्‌ | 

इस प्रमाण से सिद्ध होता है'कि अदन का अर्थ प्रहण 
करना है'। और फिर धातुपाठ के उसी नियम से सिद्ध होता 
है कि अदन शतद्‌ जो उस में आया है, उस के अर्थ आदान के 
नहीं हो सकते, किन्तु उस के अथे कुछ ओर ही हैं, नहों तो 
उक्त नियम के अनुसार “आदाने चेत्पेके! केसे बन सकता। 
किसी के मत में ही धातु का अर्थ भी आदान होता है, इस से 
मालूम हो गया कि धातुपाठकार ने अदन आदान अर्थ में लाने 
का कभी खझूयाल भी नहीं किया। अर्थात्‌ उस अर्थ में कि जिस 
में स्वामीजी ने लिया है । 


इस सूत्र में कदाचित्‌ स्वामीजी इस वात को सिद्ध करसकें 
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कि अदन आदान के अर्थ में आता है, तो यह वेदान्तद्शन का 
सूत्र ही हो यह माना, फिर भी वह धातुपाठ के नियम की 
चृत्ति में नहीं लग सकता। तथा पंडितजी के प्रमाण की पुष्टि 
कभी नहीं कर सकता। अब इसलिये इस वात के कहने की 
आवश्यकता नहीं है कि वेदान्तसूत्र भी जिस को कि स्थामीज्ञी 
मानते हैं, अदन को आदान अर्थ में सिद्ध नहों कर सकता हे, 
यह तमाशे की वात है. कि स्वामीजी ने 'हु' धातु से अर्थ लेने 
की अनेक युक्तियां घूम २ को, परन्तु न मालूम स्वामीज्ञी 
'होतार' शब्द का अर्थ अहण करने वा लेने में ऐसे अधीर क्‍यों 


हो गये | निस्‍्सन्देह अहरण करने का जो गुण हे सो ईश्वर में 
कभी नहों लग सकता । 


अब मैं स्वामीजी के एक ई»वरप्रतिपादन विषय की परीक्षा 
कर चुका कि जिस को पढ़नेवाले समभ लेंगे | 


स्वामी जी-अब 'होता' शब्द पर परिडतजी के लेख की 
परीक्षा करता हूँ। पंडितजी को यद्द शद्गा हुई कि अदन का 
अर्थ जब अ्रहण लेंगे तव आदान व्यर्थ हो जायगा, परन्तु इसमें 
यह बात समभी जाय कि जब द्वोता शब्द्‌ परमेश्वर का विशेषण 
तब क्‍या किसी मनुष्य को शह्डा न होगी कि परमेश्वर भी 
अत्ता होने वाला होने से जगत्‌ का भक्षणकारक दोगा | इस 
की निवृत्ति के लिये आदान का अर्थ धारण किया है। जो 
इसके तीन अर्थ है. उनमें से प्रथम अर्थ को लेकर होता शब्द 
के अर्थ ईश्वर का जगत्‌ का भक्षण करने वाला कोई मलुष्य 
नमाने। क्‍योंकि ईश्वर में यह अर्थ नहीं घट सकता। जो 
निराकार और सववेव्यापक हे, वह भक्तणादि केसे कर सकता 
है। हां, धारण शक्ति से व्यापक दोके श्रहण अर्थात्‌ धाय्य तो 


उप... आन्ति-निवारण 


कर रहा है। इसलिये इस शह्ला का निवारण इस अर्थ के 
विना नहीं हो सकता । 


ओर जो पंडितजी ने लिखा हे कि धातुपाठ के कर्ता का 
यह अभिप्राय नहों है, सो भी पंडितजी की समझ उलरी हे। 
क्योंकि जब 'हु' धातु का केवल इंश्वरार्थ के साथ ही प्रयोग हो 
ओर अन्यत्र न हो, तव यद्द दोष 'व्वदत्ते। माजन जुहोत्यत्तात्यथ£ 
ऐसे वाक्य में अदन' शब्द भक्तण के अर्थ में ही आता है । इस 
अभिष्राय से पाणिनिमुनि ने 'ह' धातु तीन अर्थों में लिखा हे 
दान चेत्यक' इस के कहने से स्पष्ट मालूम होता है कि धातु- 
पाठकार के मत में 'हु! धातु दान ओर अदने इन दोनों अर्थों में 
है। और अदन अर्थ से भच्तएण तथा आदाशन दोनों ले लिये 
जावेंगे। परन्तु कोई आचाय॑ आदांन को पृथक्‌ मानते हें। 
घधातुपाठकार नहीं । इसीलिये आदान अर्थ का प्रृथक भ्रहण 
किया है । इससे जानलो धातुपाठकार का यद्द ध्यान होता तो 
स्वयं दान और अदन में आदान का पाठ क्‍यों नहीं कर लेते | 
इससे धातुपाठ की क्षुत्ति में ठीक २ मेरा अभिप्राय मिलता और 
मेरे ही अर्थ की पुष्टि करता है | पंडितजी की नहीं । 


इसी प्रकार वेदान्त का सूत्र भी मेरे अर्थ की पुष्टि करता 
है। पंडितजी की कुछ भी नहीं । क्योंकि 'अत्ता' शब्द्‌ का प्रहरण 
करने वाले के अर्थ में बेदान्त सूचकार का अशभिप्राय हे । 
आदान' रज़्द के अर्थ के लिये नहीं। क्‍योंकि 'आदान' शब्द्‌ 
तो न्‍वयं भ्रहण करने अर्थ में हे। इसलिये इस सूत्र आदि 
प्रमाणों क विना 'क्षत्त” शब्द को ग्रहणार्थ में कोई कभी नहीं 
ला सकता । यह बड़े आश्चये की बात हे कि पणिडतजी अपनी 
निमज्ञ बात को सभूल करने के लिये बहुतसे यत्ल करते हैं, 


न्‍ 


आन्ति-निवारण ४६ 


परन्तु क्या भूठा सच्चा ओर सच्चा फूठा कभी हो सकता दे । 
इतने ही लेख से परिडतज्ञी की विद्या की परीक्षा विद्वान लोग 
इसको समक्त इन्होंने क्या केवल विद्याहीन 

पौराणिक लोगों को वेदार्थ विरुद्ध टीका और वेसे ही अंग्रेजी 
में जो वेदों पर मूलार्थ विरुद्ध उलटे तरजुमें हैं, उनके सिवाय 
बह्माज़ी से लेके जेमिनि मुलि पय्यैन्त के किये वेदों के व्याख्यान 
प्रल्थों को कुछ भी कभी देखा वा समझा है।। नहीं तो ऐसी 
व्यर्थ कल्पना क्‍यों करते । हां मैं कह सकता हैँ फि- 

नवेत्ति ये। गस्थ शणप्रकश से तस्य निन्दां सतते ऋरेति। 

यथा किरातः करिकुम्मजाता मक्ताः परित्यज्य बिमर्त्ति गुब्जा: ॥ 

ध्योर कोटपाल को दरडे' अर्थात्‌ ज्ञो सच्छे को भूठा दोष 
लगाते हैं, वे ऐसे इृशान्त के योग्य होते हैं. कि जो जिस के 
उत्तम गुण नहीं जानता वह उसकी निन्दा निरस्तर करता 
है। जैसे कोई जकूली मनुष्य गजमुक्ताओं को दाथ में लेकर 
उनको छोड़ के धु'घुच्ी का हार वंनाकर गले में पहन कर 
फ़ूला २ फिरे, बेसे जिन्होंने मेरे बनाये भाष्य पर विरुद्ध बात 
लिखी हैं । क्‍या इस पत्र को जो २ बुद्धिमान लोग देखेंगे 
वे जैसी उनकी पणिडताई की खण्डबण्ड दशा को न जान लेंगे । 

परन्तु मैं यह प्रसिद्ध विज्ञापन देता हैं कि त्रीफिथ साहब , 
आदि अंग्रेज प॑० मुझामसाद ओर महेशचन्द्र न्यायरल्जी और 
में कभी सम्मुख वेठ कर चेद्विषय में चार्तालाप करें, तब सब 
को बिदित हो जावे कि विरुद्वादियों को वेद के एक मूल 
प्रन्त्र क भी अर्थ ठीक २ नहीं आता । यद्द वात सब को चिदित 
दो जावे) में चाहत हैँ कि ये लोग मेरे पास आें वा सुझको 
अपने पास चुलावें तो दीक * विद्या ओर अविद्या का निम्धय. . 
दो जावे कि कोन पुरुष वेदों को यथार्थ ज्ञानवा है, और कोन 
. नहीं । क्‍्तॉकि--विध्यादम्म: चुणुस्थाव ४ सब का दम्भ कुछ दिन 
चलता जाता, परन्तु विद्या का दम्भ क्षणमात्र में छूट ज्ञाता है ॥ 

इति श्रीमदयानन्दसरस्वतीस्वासिक्ृृतशक्लाससाघधानयुक्तपत्रं पूर्तिसगाल्‌ ॥ 
“/ ' संदत १४६४, कार्तिक शुक्त् २ ॥ 


बेदिक-पुस्तकालय की पुस्तकों की संक्तिप्त सूची 


नाम पुस्तक मूल्य 
ऋग्वेद भाप्य ६ भाग ४२) 
यजुर्वेद्साप्य सम्पूर्ण ..... २०) 
कऋर्वेदादिभाष्यभूमिका श॥) 
का ».. केचल संस्कृत ॥) 


श्रष्टाध्यायी भाष्य पह्ठिला खयदढ ३॥) 
७». » दुसरा खण्ड 2॥) 


पनन्‍्चमहायज्ञाविधि . ह#)॥ 
निरुक्त .+>. -]#) 
संस्कृतवाक्यप्रवोध -- ६)॥ 
ब्यवद्ारसाञु .. .. न । 
अमोच्छेदन... .  .... -)॥ 
अनुअमोच्छेदन ..... > *“) 
सत्यधर्मविचार (मेला चांदापुर) %) 
झआर्य्येद्रिश्यरत्नमाला नागरी. )॥ 

» मरहठी घ अंग्रेज़ी “), -) 
गोकरुणानिधि ..... >>. “)॥ 


स्वामीनारायशमतसयदन .... ॥) 
सत्या्थंप्रकाश -++ ॥) 
आयोभिविनय शुदका._..... &) 
आयोमिविनय समेटे अबरों की ॥८) 
ससरकारविधि -«+ ॥») 
विवाइपदति ' - 


म्ल्य ह 


त्ाम पुस्तक 
शास्तार्थ फ़ीरोजाबाद..... ॥) 
चेदृविरुदुमतखण्डन >- लो 
वेदान्तिध्वान्तनिवारण नागरी “॥)॥ 
99 पँग्रेजी | 
आन्तिनिवारण ... ..« -) 
शास्तार्थ काशी .... .«. “)॥# 


स्वमस्तच्यामन्तव्यप्रकाश नागरी )॥ 
मर अंग्रेज़ी )॥ 


ऋग्वेद संहिता बढ़िया जिल्‍्द ४) 
यजुर्वेद संहिता » » <२) 
सामवेद संहिता सलिद्द १॥) 
अथर्ववेद संहिता बढ़िया जिरद ३॥) 
की ऑ 9 सादा ३) 
चारो चेदों की अनुक्रमाणिका २॥) 
इंशादिद्शोपनिषद्‌ सूज्..... ॥) 
छांदोग्योपानेषद भाष्य....... 9) 
बृहदारण्य शोपनिषद्‌ भाध्य..... ४) 
यजुवेंदभापाभाष्य... .... ४) 
निल्यकर्मेविधिः ॥॥ 
हतनमन्ताः: , है. 


कममोरेशन-वास्युम बढ़िया --- १०) 
४ » पटिया..... ४) 


नोट:--ढाकसहसूल सब का मूहुय से अलग होगा । हि 
ेृ पुस्तक मिलने का पता-- 
मेनेजर--वैदिक-पुस्तकालयं, अजमेर 








धर 38 इस पुस्तक के छापने को/अधिका र-किसी को नेहीं है, 
पेपी : क्‍योंकि इसकी रजिस्ट्री कराई गई है । हे 
ली *  दैद्कि यन्‍्चालय, अजमेर में मुद्रित । 
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# सूचना # 


: १--मदृषि श्री स्वामी दय नन्‍्दज्ी सरस्वती कृत समस्त 
पुस्तकें केबल वे दी प्रामाणिक हैं, जो कि वेद््‌कि-यन्चालय अजमेर 
' द्वारा मुद्रित द्वोती हैं। यद्ट यन्त्रालय भ्री स्वामीजी के करकमलों 
द्वारा ही स्थापित किया हुआ है। महिजी की उत्तराधिकारिणी 
ओमती परोपकारिणी सभा इसकी अध्यक्षा है। यहीं पर 
महषिजी के समस्त दस्तूलिखित भ्रन्थ सुरक्षित रक्‍्खे हुये हैं, 
जिनसे मिलान कर ग्रन्थों का मुद्रण होता है | अतः जो मदालु- 
भाव श्री स्वामी दयानन्‍द्ली सरस्वती कृत पुस्तकें, उसी वांस्त- 
बिक रूप में, जेसी कि महपिज्ञी ने लिखी हैं, और जिनमें किसी 
प्रकार का परिवतेन या परिवर्धन (अद्ल-चदल) नहीं किया गया 
है, खरीदना चाहते हैं, तो उन्हें चाहिये कि वे वेद्क यन्त्रालय 
मेंछुपी हुई पुस्तकें ही खरीदें। किसी अन्य संस्था द्वारा प्रकाशित 
"या कहीं अन्यत्न मुद्वित हुई न खरीदें । 


. : र२०इस पुस्तक में जहां तद्ाां ऋग्वेदादिभाष्य भूमिका 
: के पृष्ठों के इवाले दिये हैं, वद ऋग्वेदादिभाष्यभूमिका के पंचम 
संस्करण से मिलान करें । 
मेनेशर-- 
चैदिक-यन्त्रालय 


के ओरेस्‌ # 
अ्रमोच्छेदन 
( अविद्दानों का )#६ 


(रचा 3 


मैंने राज्ा शिवप्रसाद सितारेहद्दिन्द्‌ की चुद्धि और चतुराईं 
की प्रशंसा खुन के चित्त में चाह कि कभी उनसे समागम 
होकर आनन्द होवे। जेसे पूते समय में बहुत ऋषि मुनि विद्वानों 
के बीच प्रशासागर बृहस्पति मद्दर्षि हुए थे, क्या पुनरपि थे ही 
महा अधिद्यान्धकार के प्रचार से नाना प्रकार के अन्यान्य 
विरुद्ध मत-मवान्तर के इस वत्तेमान समय में शरीर धारण करके 
अकट तो नहीं हुए हैं ? 


देखना चाहिये कि जेसा उनको मैं खुनता हूं, वेले ही वे हैं 
था नहीं, ऐसी इच्छा थी । यद्यपि मैंने संवत्‌ १६२६ से लेके पांच 


#।जो राजा शिवप्रसादनी अपने लेख पर स्वामी विशुद्धानन्दजी का 
इस्ताक्षर न कराते तो में इस पर एक अक्षर भी न लिखता, फर्याकि उनको 
सो संस्कृत विद्या में शब्दार्थ सम्बन्धों के समझने का सामथ्यें ही नहीं है । 
इसलिये जो कुछ इस प्र लिखता हूं सो सब स्वामी पिशुद्धानन्दजी की 
ओर ही समझता जावे ॥ 


5 भ्रमोच्छेद्न 





बार काशी में जाकर निवास भ्री किया, परन्तु कभी उनसे ऐसा 


समागम न हुआ कि कुछ वार्तालाप होता । मैंने प्रस्तुत संबत्‌ 
१६३६ कार्तिक खुदी १४ गुरुवार को काशी में श्राकर महाराजे 
विज्ञयनगराधिपति के आननन्‍्दवादश में निवास किया | हतने मे 
मार्गशीष झुदी में अकस्मात्‌ राजा शिवप्रसादजी प्रसिद्ध/एस० 
एच० कनल अऑलकाट साहब ओर एच० पी० मेडभ ब्लेवेष्ठकी 
को मिलने के लिये आनन्‍्दवाग्न में आ उनने मुझे से मिलकर 
'कद्दा कि मैं उक्त साइब और मेडम से मिला चाहता हूं | खुतकर 
मैंने एक मनुष्य को भेज राज्मासाइथ की सूचना कराई श्रौर 
जबतक उक्त साहब के साथ राजाजी न उठ गये तवंतक जितनी 
मैं अपने पन्न में लिख चुका हैँ उन्तले वातें हुईं, परन्तु शोक हें 
कि जैसा मेरा प्रथम निश्चय राज्ञाजी पर था वैसा उनको न 
पाया।। मन में विचारा कि चितनी दूखरे के मुख से वात छुनी 
जाती है, सो सब सच नहीं होती | 


.« रजाजी लिखते हैं कि--'स्वामीजी की घात खुनकर मैं श्रम 
में पड़ गया । 


“ यहां वुद्धिमानों को विचारता चाहिये कि क्‍या मेरी 


बात का झुनना हं। राजाज्ञी को बड़े संदेह में पड़ने का भिमित्त 





* '%'पएक चार सथ्यद अदमद़ां सदरसदूरनी की « कोठी पर दूर से 
देखा था, पर वार्तालाप नहीं हुआ था. ए 
| राजाजी की वाचालता बहुत बड़ी और समझ भ्रति छोटी देखी ॥ 





| 
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” है, और उनकी जम समझ और आलस्य कारण नहीं है | ? 
जब कि उनको सन्देहठ ही छुड्टाना था तो मेरे पाल आके उत्तर 
सुन के यथाशक्ति सनन्‍्देह् निवृत्त कर आनन्दित होना योग्य 
था ? जेसा कोमल लेख उनके पत्र में है, बैसा भीतर का अभि- 
धाय नहीं #, किन्तु इस में प्रत्यक्ष छुल ही विद्ति होता है। 


देखो, मार्गेशीर्ष से लेके वेशाख क्षण एकादशी बुधवार पर्यन्त 
सथा चार मास उनक मिलने के पश्चात्‌ मैं और वे क'शं' में 
निवास करते रहे, क्‍यों न मिलके सन्देह निवृत्त किये? जब 
मेरी यात्रा खुनी, तभी पत्न भेज के प्रत्युत्तर क्‍यों चाहे ? मेरे 
चलने समय प्रश्च करना, मेरे घुलाये पर्‌ भी उत्तर खुनने न 
आना. सवाचार महीने पर्यन्‍त चुप दोके बेठे रहना, ओर मेरे 
काशी से चले आने पर अपनी व्यर्थ बड़ाईं के लिये पुस्तक 
छुपचाकर काशी में और जहां तहां भेजना कि काशी में कोई 
भी विद्वान्‌ स्वामीजी से शास्रार्थे करने में समर्थन हुआ किन्तु 
एक शाजा शिवप्रलादओ ने किया ऐसी प्रसिद्धि होने पर 


सब लोग मुझको विद्वान, और बुद्धिमान मानेंगे, ऐली इच्छा का 
ब्रिदित करना आदि देतुओं से कथा उनकी अयोग्यता की बात 


' | कोई कितना ही बढ़ा विद्वान्‌ दो परन्तु अ्रविद्वान्‌ सनुष्य को पिया 
: की बातें बिना पढ़ाये कमी नहीं समझा सकता, .न वह बिना पढे समस्त 
सकता है ॥ ढ ह 
# हाथी के खाने के दांत भीतर और दिखाने के बाहर होते हैं ॥ 


४ अ्रमोच्छेदन 
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नहीं दे ।। भला ऐसे मनुष्यों से किसी विद्वान को उचित 
कि बात और शास्त्रार्थ करने में प्रचुत्त होवे ? . 


ऐले कपट छुल के व्यवद्दार न करने में मन्ुज्ी की साक्षी 
अलुकूल दै-- 
अधर्मेणु तु यश प्राह् यश्चाउचर्भेश पुच्छति । 


तयोरन्यतर* द्रेहि विद्वेष बाधिगच्छांत ५ ९ ७ 
9 ,. ; 


अथ--( यः ) ज्ञो (अ्रधमेंण ) अन्याय, पक्तपात, अम्तत्य का 
भ्रहण सत्य का परित्याग, उठ, दुराग्नह से था जिस भाषा का 
आप विद्वान न दो डसी भाषा के विद्वान्‌ के साथ शास्त्रार्थ 
किया चाहे. ओर उस भाषा के सच भ्ूठ की परीक्षा करने 
में प्रचृत्त द वे, और कोई प्रतिधादी सत्य कहे उसका निराद्र 
करे, इत्यादि अधर्म कर्म से युक्त द्वोकर छल कपट से $# 
(पृच्छति , पूछता दै,/ च्‌ ) और (यः ) जो ( अधर्मेंय ) 
पूर्वोक्त प्रकार से (प्राद् ) उत्तर देता है, ऐसे व्यवद्दार में 
विद्वान्‌ मनुष्य को योग्य दे कि न उससे पूछे ओर न 
उसको उत्तर देंवे । जो ऐसा नहीं करता तो. पूछने वा उत्तर 
पा मर चला है व लाना । मम 

| जो राजाजी प्रश्नों के उत्तर चाहते तो ऐसी अयोग्य चेष्ठा क्यों। 
करते । जब मैंने उनकी अन्यथा रीति जानी, तभी उनसे पत्रव्यवहार 
आगे को न चलाया, क्योंकि उनसे संवाद चलाना व्यर्थ देखा ॥ 


/  # जिसके आत्मा में और, और जिसके बाहर और होवे वह 'छुली' 
फहाता है ॥ 


अ्रमोच्छेदन भ्‌ 


अत्यन्त विरोध को ( क्रधि गच्छुति ) प्राप्त होकर दोतनों 
डु/ख्ित होते हैं ॥ १॥ 
जब इस वचनाचछुसार राज़्ाज्ञी को अयोग्य ज्ञानकर लिख 
के उत्तर नहीं दिये +, तो फिर कया मैं ऐसे मनुष्यां से शास्रार्थ 
करने को प्रवुत्त द्वों सकता हूं? द्वां मैं अपरिचित मनुष्यों 
के साथ चाहे कोई धर्स से पूछे अथवा अधर्म से, उन 
सबों के समाधान करने को एक बार तो प्रचृत्त हो ही जाता 
हैं, परन्तु उस समय जिसको अयाग्य समझ लेता हूँ, जबतक 
धघह अपनी अयोग्यता को छोड़ कर . नहीं पुछता और न कट्दता 
है, तबतक डससे सत्याउ5सन्यनिणेय के लिय्रे कभी प्रदत्त 
नहीं हंतता हूं । हां, ज्ञो सब विद्वानों को योग्य है' वह काम तो 
करता ही हूं, अर्थात्‌ जब २ अयोग्यपुरुष मुझ से मिलता वा 
मैं उससे मिलता हूँ, तब २ प्रथण उसकी अयोग्यता के छुड़ाने 
में प्रयलल करता हूँ | जब बह धर्मात्मता से योग्य दाता है' तब मैं 
डसको प्रेम से उपदेश करता हूं। बह भी प्रेम से पूछ क निरुख- 
न्देह होकर आनन्दित होजञाता दै # । 
अब ज्ञो राज्ञा शिवप्रसादज्ञी ने खामी विशुद्धानन्दजी ही 
सम्मति लिखी. ज्येष्ठ महीने में (निवेद्नपत्र' छुपवा के प्रसिद्ध 
किया है, उसी के उत्तर में यद् पुस्त र है। इसमें जद्दां २ (रा०) 
चिह्न आवे, वहां २ राजा शिवप्रसादज्ञी का, और जहां २ (खा०) 
आधे, वहां २ मेरा लेख जानना चाहिये ॥ 
+ जो जिस बात के समझने और जिस काम के करने में सामथ" 
नहीं रखता, वह उसका श्रधघिकारी नहीं हो सकता ॥ 
# कोई भी चैद्य जबतक रोगी के आँखों' की पीड़ा सोजा भौर मली- 
नता दूर नहीं कर देता. तबतक उसको दिखला भी नहीं सकता परन्तु 
जिसके नेन्न ही फूट गये हैं, उसको कुछु भी दिखलाने का उपाय नहीं है ॥ 





६ अ्रमोच्छेंद्न 





रा०-जितना महाराजज्ञी के मसुखारबिन्द से खुना था, बड़े 
सन्देह का कारण हुआ, निवृत्त्य्थ पत्र लिखा। मदाराजज्ञी ने 
रूपा करके उत्तर दिया, उसे देख मेरा सन्देह ओर भी बढ़ा । 
महाराजजी के लिखे अनुसार ऋग्वैदादिभाष्यभूमिका मंगा के 
पृष्ठ & से ८८ तक देखा, विचित्र लीला दिखाई दी। आधे २ 
घंचन जो अपने अनुकूल पाय अ्रहण किये हैं, शेपार्द को जो 
प्रतिकूल पाये परित्याग #॥। डन आधे अनुकूल में थी ज्ञो कोई 
शब्द अपने भाव से विरुद्ध देखे, उनके अर्थ पलट दिये, मनमाने 
लगा लिये *, परन्तु आपने याज्षवल्क्य पत्ती का यद्द वाक्य आधा 
ही अपना उपयोगी समझ छतवथों लिखा? कया इसीलिये कि 
शेषाहुं धादी का उपयोगी है ? 


+£ देखिये राजाजी की श्रदूभुत लीला । मैंने जो चेदाथे के अनुकूल 
लिखा है उसको मेरे अनुकूल. औ्रौर जो वेदार्थ प्रकरण के प्रातकूल का त्याग 
क्रिया है; उसको मेरे प्रतकूल समभते हैं। इसीलिगये राज्ञाजी विद्यारहस्य 
फो कुछ भी नददीं समभते हैं । क्‍योंकि उनको भी ऐसा ही करना पढ़ता है ॥ 


> जैसी राजाजी की समझ है, वैसी किसी छोटे विद्यार्थी की भी नहीं 
हो सकती । क्योंकि जो व्याख्येय शब्दार्थ के विरुद्ध का छोड़ना भर भ्रजञ- 
कृल का अद्दण करना सब को योग्य होता है, उस २ को वे उलटा सममतते 
हैं और फिर कोई उदाहरण भी नहीं लिखते कि इसका अर्थ उलठा वा 
सनमाना किया। क्या ज्वसर्युक्त भनुष्य के लिये कुपथ्य का त्याग और 
सुपथ्य का अहण करना वच्य का दोष है। श्रोर मैंने तो अपनी समर के 
अनुसार जो कुछ लिखा है, सो सव शाख्रानुकूल ही है। उसको उल्टा वा 
मनसाना लगा ल्ेन। जो समभते हैं, यह उनकी समझ का दोप है ॥ 


अ्रमोच्छेद्न छः 
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अल्प समझ और आलस्य नहों है? और यह भी लच है कि 
जक्षब २ अविद्यान होकर विद्वान' के बनाये अ्रथ को देखने लगता 
है, तब २ काच के मंदिर में एविष्ट हुए श्वान के समान भूख रे 
झुख के बदले दु।/ख द्वी पाया करता है. । 

' विद्त हो कि .जहां जितने वाक्य के भाग के लिखने की 
योग्यता हो, उतना डी लिखना उच्चित होता है, न अधिक न 
क्यून । ज़िसलिये यह वेदभाष्य की भूमिका! है, इसलिये उस 
वब्राकयसमूद में से ज्ञितना बेदों का उपयोगी लिखना डचित था, 
उतना ही लिखा है। जो इतिदासादि में ले ।जअल किसी की 
व्याख्या करनी होती, तो वहां डस २ भाग का लिखना भरी योग्य 
था | प्रकरणविरुद्ध लिखना विद्धानों का काम नहीं #।_ 

, सब विद्वान इस बात को निःश्चत जानते हैं कि पदों का पद, 
धारयों का वाक्य, प्रकरणों का प्रकरण और पंथों का अंथों दी 
के साथ सम्बन्ध द्ोता दि ' जब ऐसा है, तव राज्ञाजी को अपनी 
बात की पुष्टि के लिये सब पद, सब्र वाक्य, सब प्रकरण और 
सब ग्रन्थों का प्रमाणार्थ एकत्र लिखना डचित हुआ | क्योंकि 

_यद्द उन्हीं की प्रतिज्ञा है + कि आधा छोड़ना ओर आधा लिखना 


:« '# चेव करना चाहिये यह उल्दी समरू राजाजी की है.कि जो अनेक 


वाक्यों को एक वाक्य समझना ॥ ४.42. 
+ ऐसा असम्भव चचन किली, विद्वान के मुख से नहीं निकल 
सकता है, और न हाथ से लखा जा सकता है ॥ 


स्वा?-फक़्या मेरी बात ही संदेह की बढ़ानेद्दारी दै, उनकी 


पर भ्रमोच्छेद्न 


अली जमा ली जल - 


किसी को योग्य नहीं । और जो राज़ाजी संपूर्ण का लिखना 
उचित समभते हैं, सो यद्द वात अ्रत्यन्त तुच्छ ओर असंभव दै। 
ऐसी बात कोई वालवुद्धि मनुष्य भी नहों कद्ठ सकता । देखिये 
फिर यद्दी उनकी अविद्बत्ता उल्नटा उनको उन्हों मिथ्यादोधों में 
पकड़कर गिराती रद्दती है, अर्थात्‌ जो मिथ्या दोष थे मेरे लेख 
पर देते है, उन्हीं में आप डूबे हें । 


यहां जो कोई मनुष्य राजाजी से पूछेगा कि---आप जो स्वामी 
दयानन्दसरस्वतीजी की बनाई भूमिका में दोष देते हैं, वह्दी 
आप के “अन्थेनेद नीयमाना यथाउन्चा:” इस लेख में भी आते हैं। 
इसकी बाक्यावल्नी # तो ऐसी है-- 


“अविद्यायामन्तरे वर्तमानाः स्वयं धीरा: पण्डितम्मन्यमाना: १ 
जड़्ूघन्यमाना अ्रपि य॒न्ति मृढा अन्धेनेव नीयमाना यथान्धा+ ७४१ 
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फिर आपने इस वाक्यावली में से पूर्व के तीन भाग छोड़, 
चौथे भाग को क्‍यों लिखा? तब राजासाहवब घबड़ा कर मौन दी 
साध जायँगे, क्योंकि पे वाकयावल्ी में से प्रकरणोपयोगी एक दी 
भाग का लिखना उचित नहीं समभते, चाहे प्रकरणोपयोगी दो 
था न हो, किन्तु पूरी वाक्यावली लिखना योग्य, समभते हैं +। 





# जैसे कोई प्रमत्त अथात्‌ पागल पगड़ी पग पर और जूते शिर पर 
घरता है, पैसे काम विद्वान्‌ कभी नहीं कर सकता ॥ 

+ मेरी प्रतिज्ञा तो यह है कि-जहां जितना लिखना योग्य हो, पहां 
उतना ही लिखना ॥ 





अमोच्छेद्न & 


जो पेसा न समझते तो--एवं वा अरे5स्प महते। भतस्य निःश्व- 
सितमेतद्चदग्बंदो यजुर्वेदः सामवेदो5थवोद्विरस इतिहास+ पुराणं। विद्या उपनिषद: 
ओोकाः सुत्राण्यनुव्याख्यानानि व्याख्यानानीष्टय॑ हुतमाशित पायितमय च लोक: 
परश्ष लोक: स्वोषि तु भुृतान्यस्येदतानि सबोणि निःश्नसितानि ॥” इस 
वाक्यसमुदाय को स्वामीजी ने नहीं लिखा, यह मिथ्या दोष क्यों 
लगाते | पर विचारे क्या करें, उन्होंने न कभी किसी से वाफ्य 
का लक्षण खुना, और न पढ़कर जाना है | जो खछुना था ज्ञाना 
डोता तो "एबं वा०' इससे ले के 'निःश्वसितानि! इस अनेक 
वाक्य के समुदाय को एक वाक्य क्‍यों समभते # | 

देखिये, यह महामाष्य में चाफ्य का लक्षण लिखा द्ै--ण्कतिल्‌ 
नाक्यम्‌ ११ जिसके साथ एक तिडन्‍त के प्रयोग का संचन्ध हो, वह 
वाक्य! कहाता है। जेसे--'एवं वा शरेउस्थ महते भुतस्य विभा+ 
परमेश्वरस्थ सात्ताढ! परस्परासस्बन्धादेतत्सन॑ वच्यमाणमनकवाक्यवाव्य 
निःश्रसतमस्तीति' एक, और 'पुर्वोक्तस्य सकाशाइग्वेदा निःश्रसिता5स्तीति? 
दूसरा वाक्य दर । इसी एकार इस कणिडका में २० वाक्य तो 
पठित हैं, और शआकांज्षित वाक्य लं विद्धि! इत्यादि ऊपर से और 
चकार से इन्हों के अविरुद्ध अपठित डपयोगी अनेक अन्य 
वाक्य भी अन्चवित होते हैं । 

कया जिनको वाक्य का बोध न हो, उनको पदार्थ और 

वाक्‍्यार्थ का घोध, जिनको पदार्थ और चाक्‍्याथे का घोध न हो. 


# जो राजाजी विद्या में घास कर श्रत्िद्या से पृथक होते, तो उनके- 
सुख से ऐसी असस्मच भात कभी ने निकलती ॥ 





१० अ्रमोच्छेदन 


उनको प्रकरणार्थ' ओर भ्रन्थ के पूवे पदार्थ का बोध होने .की 
आशा कभी दो सकती द्वै + * इसीलिये जो राज़ाजी को दूसरे 
पत्न में मैंने लिखा है, सो बहुत ठीक द्ै कि इससे मुझको 
निश्चित हुआ कि राजाजी ने घेदों से लेके पु्वेमीमांसापय्यन्‍्त 
विद्या-पुस्तकों में से किसी भी पुस्तक के शब्दार्थ सम्बन्धों को 
जाना नहीं है * | इसलिय उनको मेरी वनाईं भूमिका का अर्थ 
भी ठीक २ विदित न छुआ | 


फया अ्रव जिसको थोड़ीसी भी बुद्धि होगी, बह राज्ञासाहव 
को शास्त्रों के तात्पर्यार्थ ज्ञानशूल्य जानने में कुछ भी शक्ल 
रख सकता है'? यहां चोर कोटपाल को दणडे' यह कद्दानी 
घरितार्थ होती है कि ज्ञो “अन्धनैद नीयमाना यथा5न्घा»” के समान 
स्वयं राजाजी ओर उनके विचारानुकूल चलनेवाले द्वो कर भ्रम 
से इसके अथे को मेरी बनाई भूमिका और मेरे उपदेश को 

माननेहारे पर भ्लोंक देते हैं | कया यह उलट पलट नहीं है? 

+ राजाजी ने समझा होगा कि में बढ़ा बुद्धिमान हूं। हां 'अन्धानों. 
मधच्ये काणे राज? यहां इस व्याय के तुल्य तो चाहे कोई समझ लेवे ॥ 

* इश्वरोक्त चार वेद स्वतः प्रमाण और ब्रह्मा से लेक जैमिनि पय्येन्त 
ऋषि मुनि और ऐतरेय ब्राहण से लेके पूर्वमीमांसा पर्यन्त अन्थों की 
गणना से कोई भी शआर्प पुस्तक पढ़ना वाक्नी नहीं रहता, कि जिसका 
परतः्प्रमाण अहरणु न हो सके . क्‍्यों।क ग्रन्थकारों में जैमिनि सब पश्चात्‌ 
हुए हैं. और पुस्तकों में पूर्व मीमांसा सब से पीछे बनाया है. इसलिये जो 


राजाजी ने नोट में “स्वामीजी ने पूवमीमांसा पर्यन्त पढ़ा होगा” लिखा 
है, स्रो अ्म से ही है ॥ । 





भ्रमोच्छेदन.... ११ 





इससे मैं सब आयेसज्ञनों को विदित करता हूँ कि जो 
अपना कल्याण चाहें, थे उनके व्यर्थ वाक्याडम्बर जाल में बद्ध 
दो अपने मनुष्यज्ञन्म के धर्मार्थ काम म'क्त फलों से रहित होकर 
ठुखटुगेन्धसागर रूप घोर नग्क में गिग्कर चिरफाल दारुण 
ढुःख भोग न करें, और सर्वानन्द्प्रद वेद्‌ के सत्यार्थ प्रकाश में 
स्थिर द्वोकर सर्वानन्दों का भाग न छोड़ चेठें । 


अब जो खामी विशुद्धानन्दजी की पक्तपातरदिित विहच्ता 
की परीक्षा बारी है, सो करनी चाहिये-- ु 

रा०-श्रीमत्परिडतवर # वालशास्त्रीजी तो वाहर गये हैं, 
परमपूजनीय जगदुशुरू | भ्रीस्वामी विशुद्धानन्दज्ी के चरणों में 
पहुँच, जो पत्र औौर उत्तरों को देखकर वहुन हँसे $, ओर पिछले 
उत्तर पर जिसमें इन दोनों महात्माओं का नाम है' कुछ लिखवा 
भी/ दिया । स्वामी विशुद्धानन्दझा का लिखवाया राजा साइब 
के प्रश्नों का उत्तर दूयाननद ले नहीं चना इति । 


स्वा०- जिनका पक्षी पक्षणतान्धकार से विचारशुन्य हो, 
उनके साक्षी तत्लद्श क्‍यों नहों ? कया यंथावुद्धि कुछ विद्वान 

॥ काशी के परिडतों में तो बालशासत्रीजी किसी प्रकार श्रेष्ठ हो सकते 
हैं, भूगोलस्थ पांख्डतों में नहीं ० 

.. १ जगव में जो २ उनके शिष्यवर्ग में हैं, उन २ के परसपूजनीय 

ओर गुरु होंगे, सब के क्योंकर हो सकते हैं ? 

१ जो कुछ भी पत्रों के अभिप्राय को समझते, तो हाल करके अयोग्य 
पन्न पर सम्मति क्‍यों लिख चैठते ? 


१२ अ्मोच्छेदन 
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होकर खामी विशुद्धानन्दज्ञी को योग्य था कि ऐसे अशाखस््रवित्‌ 
अव्युत्पन्न व्यर्थ वेतणिडक मनुष्य के अत्यन्त अयुक्त लेख पर 
विना सोचे समझे सम्मति लिख देवें, क्रौर इससे 'सज्ातीय 
प्रवाहपतन' न्याय करके यद्द भी विदित हुआ कि खामी विशुद्धा- 
नन्‍्दजी भी राज्ाजी के तुल्यत्व की उपमा के योग्य हैं । में खामी 
विशुद्धानन्दुज्ी को चिताता हूँ कि आगे कभी ऐसा निर्दुद्धिता 
का काम न करें ९ | भला मैंने तो राजाजी को संस्कृत विद्या में 
अयोग्य जानकर लिख दिया है कि आपने जिसलिये वेदादि विद्या 
के पुस्तकों में से एक का भी अभ्यास नददों किया है, जो आप 
फो उत्तर अद्दण की इच्छा द्वो तो मेरे पास आके छुन समझ कर 
अपनी वुद्धि के योग्य शहर करो । आप दूर से घेदादि-विपयक 
प्रक्ष करने ओर उत्तर समभने योग्य नष्ठीं हं। सकते । इसीलिये 
उनको लिख के यथोचित उत्तर न भेजे ओर न भेजू गा | 


यह बात भी मेरे दूसरे पत्न से प्रसिद्ध है' कि जो वे वेदादि- 
शाल्रों में कुछ भी विद्वान द्ोते, तो मेरी बनाई भूमिका का कुछ 
तो अर्थ समझ लेते |। न ऐसी किसी की योग्यता है कि 
अल्घे को दिखला सके | यह भी मैं ठीक जानता हैँ कि खामी 
विशुद्धानन्दज्जी भी वेदादि शात्रों में विद्धान्‌ नहीं, किन्तु नवीन 


जो कोई बिना विचारे कर बैठता है, उसको बुद्धिमान प्राक्ष 
नहीं कहते ॥ 
4 यह तो सच है कि जो मनुष्य योग्य होकर समझना चाहता है वह 
समरू सी सकता है ॥ 


रे 22 22% 2-९ #५ #-% ८7 /7५/०९५/#०३.#०५#क, 


अ्रमोच्छेद्न १्३्‌ 


टीकालुसार दश उपनिषद्‌ शारीरिक और पूर्वेमीमांसा सूच 
आर प्राचीन आर्षश्रन्थों से विरुद्ध कपोल#ल्पित तकेसंभ्रह्मदि 
अन्धों का अ्रभ्याल तो किया ढै। परन्तु वे भी नशा से | 
चिस्सछत दोगये होंगे, तथापि उनका >संस्कारमात्र तो ज्ञान रहा 
ही दोगा । इसलिये थे संस्क्त पदवाक्य प्रकरणा्थों को यथा- 
शक्ति जान सकते हैं । परन्तु न आने उन्होंने राजाजी के अयोग्य 
लेख पर क््योंकर साक्षी लिखी। 

' अस्तु, ज्ञो किया सो फिया, अब आगे को वे वा वालशास्त्रीजी 
जिसके उत्तर का प्रश्नों पर दस्ताक्षर करके मेरे पास अपनी 
ओर से भेज दिया करें, और यदद भी लमभ रफखें कि जो 
प्रश्नोत्तर उनके दृस्ताक्षर्युक्त आवेंगे, थे उन्हीं की ओर से समझे 
जावेंगे, जेसा कि यद्द निवेद्नपत्र का लेख खामी विशुद्धानन्दज्ञी 
की ओर से समझा गया दै। इसीलिये थे तीनों खामी सेवक 
'मिल्रकर भ्श्ञों का विचार शुद्ध लिखकर पुंशी बख्तावरसिंदजी 
के पास भेज दिया करें। म्लुंशीजी आपकी ओर से यद्द लेख दे वा 
नहीं, इस निश्चय के लिये पत्रद्धारा आप से संभतिपन्न मंगवा के 
मेरे पास भेज दिया करेंगे, और मेरा लेखभी मेरे हस्ताक्षर सहित 

' अपने इस्ताक्षर करके पत्र-सह्तित उनके पास भेज दिया करेंगे। 





३ सुना है कि स्वामी विशुद्धानन्द्ती भांगी और अफीम का सेवन 
करते हैं । जो ऐसा है तो अवश्य उनको विद्या का स्मरण न रहा होगा | 
जो मादक द्रव्य होते हैं, वे खब चुद्धिनाशक होते हैं । इससे सबको योग्य 
है कि उनका सेवन कमी न करे' ॥ 
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वे लोग राजाजी आदि को समझाया करे, ओर थे आप से 
मेरे लेखाभिप्राय को समझ लिया करे । जो इस पर भी अप 
लोग परस्पर विचार करने में प्रदत्त न होंगे, तो फ्या सब सजन 
लोग आप लोगों को भरी अयोग्य न समझ लेंगे ? क्‍योंकि ज्ञो 
खपक्त के स्थापन और परपद्धा क खूणएडन में प्रचुत्त न होकर 
फेचल विरोध ही मानते रहें, थे अ्योग्य कद्दाते हैं। इसलिये 
में सब को खुचना करता हूं कि ज्ञो मेर पक्त स चिरुद्ध श्रपना 
पक्त जानत हों. तो प्रसिद्ध होकर शास्रार्थ क्‍यों नहीं करते १ 
आर ट्टी की आड़ में स्थित होकर ईंट पत्थर फेंकने वाले के 
तुल्य कर्म करना क्यों नहा छोड़ते 


ओर जो विरुद्ध पक्त नहीं जानते हों, तो अपने पत्त को 
छोड़ मेरे पक्त में प्रचुत्त होकर प्रीति से इसी पक्तु का प्रचार करने 
में उ्चत क्‍यों नहीं होते £ः ? जो ऐसा नहीं करक दूर ही दूर 
रह कर झूठे गाल बजाने और जेसे मेरे काशी से चले आये पर 
राजाज्ञी के पत्र पर व्यथे हस्ताक्षर करने से उनसे ऋापनी 
अयोग्यता प्रसिद्ध कराई, चेले ज्ञो थे मुझ ले शास्माथे करेंगे, 
तो प्रशंसित भी हो सकते हैं। ऐसा किये बिना क्‍या वे तोग 
अर घामिक विद्वानों के सामने अमाननीय ओर अप्रतिष्ठित * 
न होंगे! - 


३ उनको अचश्य योग्य है कि सत्य के आचरण ओऔर असत्य के 
छोड़ने में अति इढ़ोत्साहयुक्त दो के निन्‍दा स्तांत हानि लाभ आदि . की; 
प्राप्ति में शोक और इर्ष कमी न करें॥ | 





अ्रमोच्छेदन | श्डर 


जो इसपे एक बात न्‍्यून ग्ही है कि घानशासत्रीजी भी 
इसपर अपनी सम्मति लिखते तो उनको भी राजा शिवप्रसाद्‌ 
ओर स्वामी विशुद्धानन्दज्जी के साथ दक्षिणा मित्र ज्ञाती । ऋट्विये 
शज़ाज़ी | आप अपनी रक्षा के लिये स्वामी विशुद्धानन्दजी के 
चरणों में पहुँच कर पत्र दिखा सर्स्मात लिखा. पुस्तक छुपाकर 
इधर उधर भेजने से भी न बच सके, तो आपके जाट, खाट 
झौर कोलल्‍्हू लोट कर आपही के शिर पर चढ़े वा नहीं? 
अब इस बोझ के उतारने के लिये आपको योग्य है' कि बाल- 
शास्त्रीजी के चरणों में भी गरकर बचने का उपाय कीजिये। 
आर आप अपने विजय के लिये खामी विशुद्धानन्दज्ञी और 


बानशान्त्रीजी को प्राडवंवाक अर्थात्‌ वारिस्टर करना भी 
मत छोड़य । 


अथवा उच्तम तो यह है कि वे दोनों आपको ढाल वनाकर 
न लड़ें, किन्तु सन्प्रख द्वोकर शारू।र्थ करें। इसी में उनकी 
शोभा है, अन्यथा नहीं। परन्तु में आप श्र उनको निश्चित 
कहता हैं कि संव मिलकर कितना ही करो, जब तक कोई 
मनुष्य भ्ूठ छोड़, सत्यमत का भ्रद्दरा नहीं करता, तवतक अपना 
ओर दूसरे का विजय कभी नहां कर सकता ओर न करा 
सकता है| फ्या दुसरे की तथा प्रशंसा से हृषित द्ोकर खामी 
विशुद्धानन्दज्ञी का बहुत हँसना वालकों का खेल नहीं दे ? ओर 
जो कोई अपनी योग्यता के सदश वत्तेमान न करे, वद्द संशय में 
मग्न होकर विनष्ट क्योंकर न दोवे १ 


१६ .. श्रमोच्छेदन 


अब में सूचना करता हैं कि वुद्धिमान्‌ आये लोग पक्षी 


राजाजी और साक्षी विशुद्धानन्दजी के द्वास्थाम्पद लेख को देख 


उस पर विश्वास कर इस 'क्वास्ताः क्य निपतिता४* महाभाष्योक्त 
धचनार्थ के सदश दकर धर्मफल आनन्द से छूटकर दुर्गन्ध 
शढ़े और दुःखसागर में जा न गिरें। 


रा०-हम केवल वेद की संद्वितामाश्न मानते हैं । एक इईशा- 
चास्य उपनिषद्‌ संहिता है, और सब उपनिषद्‌ ब्राह्मण हैं। 
ब्राह्षण हम क'ई नहीं मानते, सिधाय संहिता के हम और कुछ 
सहीं मानते हैं । 


स्वा०-जैसा यह राज्ञाजी का लेख है, वेसा मेंने नहीं कट्दा 
था, किन्तु जैसा नीचे लिखा है' वेसा कहा गया था। तथ्था-- 


“रा०--श्रापका मत क्या है ? 
स्वा०-वेदिक । 

रा०--आप घेद किसको मानते हैं: १ 
स्वा०--संद्ििताओं को । । 
र(०--क्या उपनिषदों को वेद नहों मानते । 


स्वा०--मैं बेदों में एक ईशावास्य को छोड़ के अन्य उपनिषदों 


को नह्दीं मानता, किन्तु अन्य सब उपनिषद्‌ ब्राह्मण 
भ्रन्‍्थों में दें, थे इश्वरोक्त नहीं हैं । 


] 
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. रा०--क्या आप श्राह्मण पुस्तकों को बेद नहीं मानते ! ५ 
खा०--नहीं, क्योंकि जो ईश्वरोक्त है, वही वेद होता है, 


जीवोक्त को वेद्‌ नहों कद्दते। जितने ब्राह्मण अन्ध हैं 
वे सब्र ऋषि मुनि प्रणीत और संहिता ईश्वरप्रणीत 
हैं। जेला ईश्वर के सवेक्ष होने से तदुक्त निर्भ्नान्त 
सत्य और मत के साथ स्वीकार करने योग्य होता 
है, बेसा जीवोक्त नहीं हो सकता। क्योंकि थे सर्वेक्ष 
नहीं |. परन्तु जो २ वेदालुकूल ब्राह्मण भ्रन्‍्थ हैं, 
उनको मैं मानता और विरुद्धा्थों को नहीं मानता हूँ । 
घेदू खत!प्रमाण और प्राह्मण परतःप्रमाण हैं । इससे 
जैसे. वेद्विरुद्ध ब्राह्मण अ्रन्‍्थों का त्याग होता है, 
वैसे ब्राह्मसग्रन्‍्धों से विरुद्धार्थ द्वोने पर भी पेदों का 


परित्याग़ कभी नहीं हो सकता, क्‍योंकि घेद्‌ सवेथा 
सबको माननीय हो हैं ।” 


यह मेरे पत्र का लेख उनके भ्रमजाल निवारण का हेतु 
विद्यमान द्टी था, परन्तु मेथ लेख क्‍या कर सकता है, जो 
शज्ञाजी मेरे लेख को समझने की विद्या ही नहीं रखते, तो क्‍या 
इसमें राज्ञाजी का दोष नहों है ? * 

रा०-पधादी कद्दता है # जो संदिता ईश्वरप्रणीत है, तो 
ब्राह्मण भी ईश्वरप्रणीत हैं । 

# क्‍या विधा और सुशिक्षा रहित सनुष्य प्रश्त और उत्तर करना 
कभी जान सकता है ? जब राजानी धाद के लक्षणयुक्न ही नहों हैं, 


१ जादी क्योंकर धन सकते हैं ? 


ब्‌ 





श्द भ्रमोच्छेदन 

स्वा०-देखिय राज्ञाजी की मिथ्या आडस्बसयुक्त लड़कपनः - 
की बात को, जेसे कोई कह्टे कि जो पृथिवी और सूये ईश्वर 
के बनाये हैं तो घड़ा और दप भी ईश्वर ने रखे हें । 


रा०-ओर जो क्राह्मणञ्रन्थ सब ऋषि मुनि प्रणीत हैं, तो 
संद्दिता भी ऋषि मुनि प्रणीत हैं । 
स्वा०-यह भी ऐसी बात दे कि जो कोई कहे कि ऋग्वे- 


दाद्धाष्यमूमिका ख़ामा दयाननद सरखती प्रणीत है, 
ऋग्यजुः साम और अथर्व चारों वेद्‌ भी उन्हीं के प्रणीत हैं। . 





रा०-बादी को आप अपना प्र तध्वनि समक्िये | । 

स्था०-देखिये, राजाजी की अवियधा के प्रकाश को। क्‍या 
प्रतिवादी का प्रतिध्चनि वादी कभी हो सकता है ? क्‍योंकि 
ज्ञेसा शब्द और उसमें जैले पद्‌ अक्षर और मात्रा द्वती हैं, चैघा- 
' ही प्रतिध्चनि खुनने में आता है, विपरीत नहीं । कोई वालवबुद्धि 
भी नहीं कह सकता कि वादी अपने मुख से प्रांतवादी ही के 
शब्दों का निकाले, विरुद्ध नहीं। जबतक. प्रतिवादी के पक्त स 
विरुद्ध पक्ष प्रतिपादन नहों करता, तबतक वह उसका वादी -. 
कसी नहीं द्वो सकता। जेसे कुआ में से प्रतिध्वनि खुना ज्ञाता- 
. है, क्या बह वक्ता के शब्द से विरुद्ध होता है ? 


+ जो में राजाजी के सदश होता तो वादी को अपना प्रतिध्चनिं, - 
समभता, क्योंकि प्रतिध्वनि, ध्वनि से विरुदु कभी नहीं हो सकती ओर 
वादी प्रतिवादी से अविरुद्ध कभी नहीं हो सकता ॥ है 
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रा०--आपने लिखा पेदसंहिता सख्वतःण्माण और ब्राह्मण 
परत!/प्रमाण हैं | वादी कद्दवा है कि जो ऐसा है तो ब्राह्मण ही 
खत! प्रमाण हैं, आपका संहिता परतःप्रमाण होगा । 


स्वा०-क््या यह उपहास की बात नहीं है । जैसे कोई कहे 
कि धग्ये और द्वीप स्वतःप्रकाशमान हैं, वो घटपटादि भी 
खतःप्रकाशमान हैं । 


रा०-आप ने लिखा कि ग्रेरी बनाई हुई ऋग्वेदादिभाष्य- 
भूमिका के नव ६ पृष्ठ से लेके ८८ अट्ठाप्ती के पृष्ठ तक वेद'त्पात्त, 
पेदों का नित्यन्व और चेदर्सज्ञाविद्वार विषयों को देख लीजिये, 
निश्चय होगा । सो महाराज | निश्चय * पते में तो ओर भी 
अआंति में पड़गया । मुझे वो इतना ही »माण चाहिये कि आप 
जे सं'.हता को माननीय मानकर ब्राह्मण का क्‍यों परित्याग 
किया ? और बादी तो संहिता जैसा धाह्मण को घंद मान, जो 
आपंने वेद्‌ के अनुकूल लिखा अपने अनुकूल और जं' ब्राह्मण 
के प्रांतकूल लिखा, उसे संहिता के भी प्रतिकूल समभता दै। 


स्वा०*यह सच है' किज्ञो अविद्वान्‌ होकर विद्धत्ता का 
अपमिमान कर, वह अपनी अयोग्यता से सुख छोड़ कर दुःख 
क्यों न पावे। मेंन बेदों को खतःप्रमाण मानने ओर ब्राह्मणों 
को परतःप्रमाण मानने मे कारण इस श्रमोच्छेदन + इसी पृष्ठ में 
आगे लिखे हैं । क्‍या बाचत समय अकस्मात वुद्धि और आंख 
अन्धकाराबवुव होगये थे ? 





२० अमोच्छेद्न 
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परन्तु जो २ चेदानुकूल ब्राह्मणंग्रन्थ हैं, उनको मैं मानता 
आर विरुद्धा्थों का नहीं मानता हूँ | वेद स्वत:प्रमाण ओर ब्राह्मण 
परत: प्रमाण हैं। इससे जैसे वेद्विरुद्ध ग्राह्मणग्रन्थों का त्याग 
होता है, वेखे ब्राह्मणाप्रन्थों से विरुद्ध होने पर भी वेदों का 
परित्याग नहीं हो सकता, क्‍योंकि घेद सवैथा सवको माननीय हें । 

रा०-- तस्माचज्ञात्‌्**अजायत' अर्थात्‌ उस यक्ष से बेद उत्पन्न 
हुए। पृष्ठ ० पड़ाक्ति २६ में आप शतपथ आदि बघाह्मण का प्रमाण 
देकर यह सिद्ध करते हैं कि यज्ञ ओर विष्णु पर मेश्थर । 


स्वा०-ज्ो राजाजी कुछ मी संस्कृत पढ़े द्ोते, तो सन्निपाती 


के सदश चेष्टा करके भ्रमजाल में न पड़ते। क्योंकि 'तच्छब्द! 
सवेत्र पूवे रामशेक छ/ता है| इसी से मैंने 'सहरूशीर्षा पुरुष. यहां 


से लेके 'ग्राम्याश्ष य' यहांतक जो छु; मन्त्रों से प्रतिपादित निममित्त- 
कारण परमात्मा पूर्वोक्त है, उसका आमर्ष अर्थात्‌ अन्लकषेण 
करके अन्वित किया है'। , 
देखो इसी के आगे भूमिका के पृष्ठ ६ पंक्ति १ १-५ तस्माद- 
शात्स० ) तस्माव्यशात्सब्विदानन्दादिलचणातूरोत्यु रुषात्‌ स्हुतात्‌ सवेपूज्यात्‌ 
सर्वेशक्तिमतः परअहाण: (ऋत्व/) कम्बेदः (यजु«) यजुबेंदः (सामानि) सामवेदः 
(छुन्दांसि) अ्रथवेवेदश्च (जशिरि) चत्वारो वदास्तेनैद प्रकाशिता इति बेचस्‌ ७१ 
यद्द 'सवेहुत' और “यज्ञविशेषण पूरणैपुरुष के हैं । (तसर्मात्‌) 
अर्थात्‌ जो सबका पूज्य, सर्वोपास्य, सवेशक्तिमान्‌ पुरुष परमात्मा 
है, उससे चारों चेद्‌ प्रकाशित हुए हैं.। इत्यादि से यहां वेदों 
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ही के प्रमाण से चार वेदों को खत:प्रमाण से सिद्ध किया है। 
यद्यपि यहां यज्ञ शब्द भी पूर्ण परमात्मा का विशेषण है, तथापि 
जैसा मैंने अर्थ किया है, वेसा बाह्मण में भी है। इस साक्षी.के 
लिये 'यज्ेः दे विष्णु” यह घचन लिखा है। और जो ज्ञाह्मण में 
मूल से विरुद्ध अर्थ होता तो मैं उसका वचन साक्षी क॑ अर्थ 
कभी न लिखता । 
ज्ञो इस प्रकार से पद, वाक्य. प्रकरण और ग्रन्थ की साक्षी, 
आकांक्षा, योग्यता, आसत्ति और तात्पर्यार्थ को पक्ती राज्ञाजी और 
स्वामी 'चशुद्धानन्दजी ज्ञानते वा किसी पूर्ण विद्वान की खेबा करके 
वाकूप ओर प्रकरण के शब्दार्थ सम्वन्धों के ज्ञानन में तन मन धन 
«लगा के >त्यस्त पुरुषार्थ से पढ़ते, तो यथावत्‌ क्‍यों न ज्ञान लेते#। 
[ रा०-ृष्ठों को कुछ उलट पलट किया तो विचित्र लीला 
दिखाई -देती है। आप पृष्ठ ८१ पंक्ति ६ में लिखते हैं. कात्यायन 
ऋषि ने कहा है कि मन्त्र और त्राह्मण ग्रन्थों का नाम वेद है| 
पृष्ठ ४२ में लिखते हैं. प्रमाण ८ हैं। ओर फिर पृष्ठ ४३ में लिखते 
हैं चौथा शब्दप्रमाण आप्तों के उपदेश, पांचवां ऐेतिह्य सत्यवादी 
| विद्वानों के कद्दे वा लिखे डपदेश | तो आप के निकट कात्यायन 
ऋषि आप्त ओर सत्यवादी विद्वान नहों थे ] * ॥ 
# प्रसिद्ध है कि जो.कोदों देके पढ़ते हैं, वे पदार्थों को यथावत्‌ कभी 
नहीं ज्ञान सकते ॥ 
» वे तो आप्त विद्वान्‌ थे; .परन्तु जिसने उनके नाम से वचन रचकर 
प्रसिद्ध कया, वह तो श्रनाप्त अरविद्यान्‌ हीतथा ॥ 








श्र भ्रमोच्छेद्न 
स्वा०-इसका प्रत्युत्तर मेरी धनाई ऋग्वेदादिभाष्यभू/म <। 





' के पृष्ठ ८० पंक्ति २४ से लेके पृष्ठ ८८ अट्टासी तक में लिख रहा 


हैलो चाहे सो देख लेवे । और ज्ोो धहां “एवं तनानक्तत्वात' इस 


. चचन का यही अमभिप्राय है कि 'मन्त्रत्नाह्णयोवेंद्नामवेयम” यह 


धचन कात्यायन ऋषि का नहीं है, किन्तु किसी घुर्तेराद ने 
कात्यायन ऋषि के नाम से बनाकर प्रसिद्ध कर दिया है । ज्ञो 
कात्यायन ऋषि का कहा होता. तो सब ऋषियों की प्रतिज्ञा से 
विरुद्ध न होता * ? क्‍या आप जैसा कात्यायन को आप्त मानते 
हैं, बेसा पाणिनि आदि ऋषियों को अआप्त नहीं मानते ? जो 
कभी आप्त भानते हो तो पाणिनि आदि आपतपों की प्रतिक्षा से 
विरुद्ध कात्यायन फऋ्रषि क्‍यों लिखते ९ 


ओर ज्ञो कहो कि हम इस वचन को कात्यायन का ही 
मानेंगे, तो ऐसा नहों हो सकता । क्योंकि आप पाणिनि आदि 
अनेक ऋषियों के लेख का तिररुकार कर एक को आप्त केले 
मान सकते हो १ और ज्ञो उन्नको भी आप मानते हो, तो मन्ज- 
संहिता ही घद्‌ है' उनके इस वचन को मानकर तंद्विरुद्ध त्राह्मण 
को वेद संज्ञा के प्रतिपाइदक वचन को क्‍यों नहों छोड़े देते १ . 


. क्योंकि एक विषय में पररुपर विरोधी दो वचन सत्य कभी 


प् 


नहीं हो सकते । और ज्ञो सेकड़ों - आप्त ऋषियों को छोड़ ऋर 


+ दज़ारह आप्तों का एक आवरुद्ध मत होता है, मूर्ख दो का भी 
पुकमत होना कठिन है ॥ 


कप 
बटर 


अ्रमोच्तेदन श्३े 
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एक ही को आप्त मानकर सन्‍्तुष्ट रहता है, वह कभी विद्वान 
नहीं कद्ठा जा सकता । 


रा०-आप लिखते ' हैं कि-ब्राह्मण में जमदति कश्यप 
इत्यादि जो लिखे हैं, सो देहघारी हैं, अतण््व वह वेद नहों। 
ओर संहिता में शतपथत्राह्मण के अनुसार जमदन्न का अर्थ 
चक्षु और कश्यप का अर्थ प्राण है, अतएव वह वेद दे । 


स्वा०-ब्राह्मणों में जमद्झि आदि देहधारियों का नाम थों 
कै, कि जहां २ आाहाण भ्रन्‍्थों में उनकी कथा लिखी है, वहां २ 
जैसे देहघारी मलुष्यों का परस्पर व्यव्टार होता है, वेसा 
डनका भी लिखा है"। इसलिये वहां देहधारी का श्रहण करना 
योग्य है। ओर जहां मनुष्यों के इतिद्दाल लिखने की योग्यता 
नहीं हो सक्ती, वहां इतिहास लिखने का भी सम्भव नहीं हो 
सकता | जो वेदों में इतिहास. होते तो वेदादि और सब से 
आचीन नहों हो सकते ? कयोंक जिसका इंतिद्दास जिस अन्थ 
में लिखा द्वोता है, वद्द ग्रन्थ उस मनुष्य के पश्चात्‌ होता दे । 


ज्ञव कि वेदों में 'व्यायुष ज्मदगे०? इत्यादि भनन्‍्त्रों की व्याख्या 
प्रदार्थ विद्यायुक्त हनी दी डचित है, इससे उनमें इतिहास का होना 
सवेथा असंसव है। जिसालये जेसा मूलार्थ प्रतीत द्ोने के कारण 
जमदझि आदि शब्दों से चच्चु आदि ही अर्थों का अह्दृण करना 
ओग्य है, वेखा हवा ब्राह्मणऋथों ओर निरुक्त आदि में लिखा है । 
इसलिये यह. मैंने अपने किये अर्थों के सत्य होने के लिये 
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ब्टूड 


साच्यर्थमात्र लिखा दे | राजाजी ज्ञो इस वात को जानते और इन 
भ्रन्‍्थों को पढ़े होते, तो भ्रमज्ञाल में फेंसकर डु!खित न होते । 





रा०-उसमें भी क्या उपनिषदु संज्ञी आर इतिहासपुराणादि 
संज्ञा है? अथवा ऋग्वेदादि क्रमाछुसार उनका संक्षी वा संज्ञा है? 


स्वा०-इसका उत्तर यह है कि एक 'ईशायास्प उपनिषद्‌ 
तो यजुबेंद्‌ का चालीलवां अध्याय होने से वेद है, ओर 'केन' 
से लेके 'बृह्ददाग्ययक' पर्यन्त ६ नव उपनिषद्‌ ब्राह्मणान्तगंत होने 
से उनकी भी इतिहासादि संज्ञा 'ह्राकृणानीतिहासान्‌ ० इस पूर्वोक्त 
बचन से है। इससे 'एवं वा श्रर ०” इस वचन में निमित्तकारण 
फार्येसम्बन्ध होने से संश्ञासंज्ञीसस्वन्ध नहीं घट सकता । परन्तु 
राजासाहब के सदश . अ्रविद्धान्‌ तो 'मुखमस्तीति वक्तव्य दशहस्ता 
दरीतकी' ऐसा लिखने वा कहने में कुछ भी भययुक्त वा लज्ञावान 
नद्दीं होते #। 

रा०-आप लिखते हैं कि प्राह्मण वेदों के अनुकूल दोने से 
प्रमाण के योग्य तो हैं। यदि आप इतना और मानलें कि संपूरो 
ब्राह्मणों का प्रमाण संददिता के प्रमाण के तुल्य दे । 


स्वा०-अविद्वान्‌ को कभी विद्यारदस्य के समभने की 
योग्यता नहीं हो सकती। क्या ऐसा कोई विद्वान भी सिद्ध 
कर सकऊता है कि व्याख्या फे अनुकूल होने से मूल का प्रमाण 


. # विद्यादृद्दों ही को अन्यथा फहने और लिखने में शर्म वा भ्रम 
होता है, अविद्यायुक्त बालकों को नहीं ॥ 
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ओर प्रतिकूल होने से अप्रमाण, और व्याख्या के मूल से प्रतिकूल 
होने से प्रमाण और अनुकूल होने से अप्रमाण होते | 


इसलिये मन्त्रभाग सूल होने से ब्राह्मसप्रन्थों से अनुकूल 
वा प्रतिकूल दो, तथापि सवेथा माननीय द्वोने के कारण स्वतः- 
प्रमाण, ओर ब्राह्मण॒ग्रन्थ व्याख्या होने से सूलार्थ से विरुद्ध दो 
तो श्रप्रमाण, और अल्ुकूल हो तो प्रमाण होकर माननीय होने 
के काग्ण परतःप्रमाण हैं। क्योंकि व्राह्मणुञ्रन्थों में सबेज 
संहिताओं के मन्त्रों की प्रतीक घर धर के पद्‌ वाक्य और 
प्रकर णानुसार व्याख्या की है। इसलिये मन्त्रसाग मूल व्याख्येय 
और ब्राह्मसाग्नन्थ व्याख्या दे । 


रा++आप लिखते हैं-- 'तत्रापरा ऋग्वेदो यजुर्वेदः सामंवदो5थर्ववेद: 
शिक्षा करपो व्याकरण निरुक्त छन्दे। ज्यातिर्षामति । अथ परा यया तदच्तरमचि 
गस्पते ७ इसका अर्थ सीधा २ यह मान लेवें कि आप के चारों 
वेद और उनके छुओं अकछ्ल अपरा हैं, जो पणा उससे अक्तर में 
अधिगमन होता है' | अपना फिरावट का वा अर्थामास छोड़ दें। 
'किमधिकमित्यलम्‌ । 


स्वा०-यहद्ां तक आप का जो ऊटपरटांग लेख है, उस को 
कौन शुद्ध कर सकता है। क्‍्यों'क इसी भूमिकां के पृष्ठ ४२ 
पंक्ति ३ में 'सर्वे वेदा यत्पद्मामनन्ति' इस डपरनिषद्‌ के वचन ने आप 
के सीधे २ अर्थ को टेढ़ा २ कर दिया | देखो यमराज कहन हें 
कि हे नचिकेता ! जिसका अभ्यास सब वेद करते हैं, उस ब्रह्म 
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का उपदेश में तुझ से करता हूँ. तू खुन कर धारण कर । जब 
ऐसा है तो वेदों अर्थात्‌ मन्त्र पाग में परा विद्या क्‍यों नहीं ? 


देखो--'तमीशानं' इत्यादि मन्त्र; ऋग्वेद । 'परीत्य भुर्तान! इत्यादि 
आर ईशावास्य' इत्याग्भ्य 'श ख ब्रह्म प्यल्‍त मन्त्रयुक्त ४० चाली- 
सवां अध्यायस्थ मन्त्र, यजुर्वेद । 'द्धन्ववायदीमनुवाचदूब्रह्मत वेरुत्तत्‌ ।! 
इत्यादि मन्त्र सामवेद | 'महतद्यक्॑ इत्या द्‌ मन्त्र अथववंद में हैं । जप 
बेदों में हज़ारद मन्त्र ब्रह्म के प्रतिपा5क हैं, जिनमें स थोड़े से मन्श्रों 
का अथे भी मैंने भूमिका प्रृष्ठ ४४ पंक्ति २९ से लेके २६ पंक्ति 
की समाप्ति तक !लख रकखा है । जिसको देखना द्वो देव लेवे 


भला इतना भी राज्ञाज्ी को बोध नहों है कि वेदों में परा 
विद्या न दृशती, तो 'केना ऋाद्वि उपनिपदों में कहां से आती ? 
'मूलं नास्ति कुतः शाखा: ९! क्‍या जो परमेश्वर अपने कहे वेदों में 
४:पनी खरूपविद्या का प्रकाश न करता, तो किसी ऋषि घुन्नि 
का सामथ्य ब्रह्मचिद्या के कद्द - में कभी द' सकता था ? क्यों।क 
'कारण के बिना काये होना सर्वथा अ्रसम्भव है। 


जो 'केन! आदि नव उपनिषदों को पराविद्या में मानेंगे, तो' 
उनसे भिन्न आयुर्वेद, धनुर्वेद, गान्धवेवद, श्र्थ वेद और मीमांसादि 
छः शासत्र आदि परा विद्या में क्‍यों नहीं ? जब न इस वचन में 

डपनिषद्‌ श्रौर न किसी अन्य अ्रन्थ का नाम लिखा है, तो कोई - 
- डनका ग्रहण केसे कर सकता है ? भला कोई राजाज॑। से पूछेगा 

कि आपने “यथा तदक्तषुरमधिगम्यते सा पराविद्यास्ति! इस वाक्य से कोन 
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से धन्‍्थों का नाम निश्चित किया है? क्या 'यया! इस पद से 
कोई विशेष ग्रन्थ भी आ सकता है ? और जा मैंने वेदों में परा 
आर अपरा विद्या लिखी है, उसक! कोई विपरीत भी कर 
सकता है ? कभी नहीं । ;। 











हसल्रिय सब मनुष्यों को योग्य है कि जैसे राज्ञाजी संस्क्रत 
विद्या के वेदादि भ्रन्थों को न पढ़ कर उन्हों में प्रश्नोत्तर किया 
चाहते और जेसी स्वामी विशुद्धानन्दज्ी ने बिना सोचे लमके 
संम्मति करदी है, वेले साहस न करना चाहिये । किन्तु उस २ 
विद्या में योग्य हो के किसी से विचारार्श्र प्रदत्त होना चाहिये । 


प्रश्न-आप ने अपने दूसरे पत्र में राज़ाजी को लिख कर 
प्रश्न करने ओर उत्तर समझने में अपोग्य जन कर लिख के - 
उत्तर दैना चाहा न था, फिर अब क्यों लिखके उत्तर देते हो ? 

उत्तर-जो राज़्ाजी' खामी विशुद्धानन्दती की सम्मति न 
'लिखाते. तो में हस पत्र के उत्तर में एक अच्चर भी न लिखता ! 
क्योंकि उनको वो जेसा अपने पत्र में लिख चुका हूँ, वेसा द्वी 
'निश्चित जानता हूँ । " 

प्रश्न-इस संवाद में आप प्रतिपक्षी राज़ाजी को समझते दो 
चा स्वापो विशुद्धानन्दज्जी को ? 

उन्तर-स्वामी विशुद्धानन्दज्ी को। क्‍योंकि राज्ञाजी तो 
विच रं संस्क्ृतविद्या पढ़े दा नहों | उनेके सामने मेरा लेख ऐसा 
द्वोवे कि जैसा वधिर के सामने अत्यन्त निपुण गानेवाले का 
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घीणा आदि बजाना, और पड़्जादि स्वरों का यथायोग्य आलाप 


करना दह्ोता है । 
प्र०-जो तुम पच्ती राजाजी को छोड़कर स्वामी विशुद्धा- 
ननन्‍्दजी को आगे 4रते हो, सो यह न्याय की वात नहीं है ? 
उ०-यह मुझ वा किसी को योग्य नहीं है कि संस्क्तत में 
कुछ योग्य विद्वान को छोड़ कर अयोग्य के साथ संवाद चलावे। 
न राजाजी को योग्य दे कि अपने साक्षी को छोड़े' | और स्वामी 
विशुद्धानन्दज्जी को भी योग्य है कि अपने शरणागत आये राज़ाजी 
की रक्षा से घिमुख न हो वेठें 5 । 
प्र०-स्वामी विशुद्धानन्द्ज्ञी वा वालशास््रीज्ी आदि काशी के 
सब विद्वान श्रोर बुद्धिमान मिलकर राजाजी का पक्त लेकर 
आपसे शास्त्रार्थ वा लेख करेंगे, तो आपको बड़ा कठिन पड़ेगा ? 
ह उ०-मैं परमेश्वर की साक्षी से सत्य कहता हैँ कि जो ऐसा 
घे करें तो मैं अत्यन्त प्रसन्नता के साथ सबको विदित करता हूँ 
कि यह बात कल्न होती हो तो आज ही होवे * ज्ञो ऐसी इच्छा 
भेरी नह ती तो मैं काशी में विज्ञाप्नपत्न क्‍यों लगवाता. और 
स्वामी विशुद्धानन्दज्ञी तथा बालशास्त्रीज्ञी को प्रतप ५पी स्वीकार 
क्‍यों करता ? | | 
प्र०-पे हें बहुत ओर आप अकेल हो, फैसे संबाद कर सकोगे ? 


: कै यह धार्मिक विद्वानों का काम नहीं है कि जिसको शरणागत लेवें, ह 
उसे छोड़ कर विश्वासघात कर बेटे ॥ 





कक्ष 
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उ०-इसके होने में कुछ असस्मव नहों, क्‍योंकि जब सब 
काशी ओर अन्यत्र के विद्यान्‌ ओर 'बुद्धिमान्‌ लोग अपना 
अभिप्राय पत्रस्थ कर वा सन्मुख जाके स्वामी विशुद्धानन्दजी वा 
चालशास्त्रीजी को विदित कराते ज्ञायंग, और वे उन लेख वा 
घचनों को देख खुन उनमें से इड को ले मुभले सन्मुख वा पत्न- 
द्वारा इन दो बातों में से जिस में उनकी पसन्नता हो श्रहण करके 
शास्त्रार्थ करें, उसी बात में में भी उनसे शास्यार्थ करने में डद्यत 
हैं। परन्तु जैले मैं इस पुस्तक पर अपना हस्ताक्षर प्रसिद्ध 
करता हैँ, वेले वे भी करें तो ठीक है, अन्यथा नहीं । 


प्र०-सन्मुख होकर शाल्लार्थ करने में अच्छा द्वोगा वा 
पत्र द्वारा १ 


-सर्वोत्तम तो यद्द है जो मैं और वे सन्प्रुख द्वोकर 
शाह्लार्थ करें, तो शीघ्र सत्य वा भूठ का सिद्धान्त हो सकता 
दै। अर्थात्‌ एक महीने से लेके छः महीने तक सब बातों का 
निणय हो सकता है. । ओर दूर २ रह कर पत्र द्वार शास्रार्थ 
करने में ३६ छत्तीस वर्षों में भी पूरा ध्वोना कठिन है। परन्तु 
जिस पक्त में वे प्रसन्न हों, उसी में मैं भी प्रसन्न हूँ । 

प्र०-इस शाल्लार्थ के होने और न द्टोने का क्या फल द्वोगा ! 





उ०-जो अविरोध होने से एक मत होकर धर्म, अर्थ, काम 

' झ्ौर मोक्त से सब को परमानन्द होना, और न होने पर जो परस्पर 

विरुद्ध मिथ्या मत में वर्तमान मनुष्यों के अधर्स अनर्थ कुकाम 
आर बन्ध के न छूटने से उनके डु/खों का न छूटना फल है। 
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प्र०-शास्त्रार्थ हुए पर भी हठ से आप वा वे विरुद्ध मत न 
छोड़े, तो छुड़ाने का क्या उपाय है? 


उ०-शास्त्ार्थ से पूवे में और थे ज्ञिसका पक्त भूठ! द्वो उस 
के छोड़ने और ज्ञिसका सत्य दो उस के स्वीकार करने के लिये 
प्र।/तक्षा का पक्के काग़ज़ पर लेख होकर रजिस्टरी कराकर एक 
दूसरे को अपने २ पन्न को देने से सम्भव द्वे कि आप अपना २ 
हठ छोड़ देवें, क्योंकि जो न छोड़ेगा तो राजा अपनी व्यवस्था से 
हठ का छुड़ा सकता है । 


- प्र०-जब आप कार्शा में सव दिन निवास नहीं करते और 
स्त्रामा विशुद्धानन्द्नी तथा बालशास्रीजी वहीं श्रसत हैं, तो 
सन्प्ुख में शाख्ार्थ केसे दो सकता दै ? 


उ०-मैं यह प्र/तज्ञा करता हैँ कि जब वे सन्मुख होकर 
शाल्रार्थ करना स्वीकार करेंगे ओर इसको सत्य समस्त लूंगा, 
तब जहां हंगा वहां से चल के काशी में डचिंत समय पर 
पहुँचूँगा कि जिसमें इनको परदेशयात्रा का क्लेश ओर घनव्यय 
भी न करना पड़ेगा। पुनः वहां यथावत्‌ शाश्लार्थ द्वोकर 
सत्यासत्य निणेय के पश्चात्‌ सब का उपकार भी सिद्ध होगा, 
क्या यह छोटा ल्ञाप हे ? 


प्र०-जव आप . उनसे शात्यार्थ करके अपना मत सिद्ध 
किया चाहते और थे नहीं किया: चाहते हैं, इसका क्या 
कारण दै £ 
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उ०-विदित होता दे कि वे अपने मन में जानते हैं कि 
शास्रा्थ करने से हम अपने मत को सिद्ध न कर सकेंगे, वा 
सं० *२६ के शास्त्रार्थ को देख घबराहट द्वोगी कि दूर द्वी दूर 
से ढोल बज्ञाना अ्रच्छा है' ज्ञो उनका यह निश्चय होता कि 
हमारा वेदानुसार और स्वामीजञा का मत वेद्विरुद्ध है, तो 
शाल्वार्थ किये बिना कभी नहीं रहते । अथवा ज्ञो और कुछ 
कारण हो तो शास्त्रार्थ करने में क्‍यों विन्तम्ब करते हैं ? 


आज से पीछे जो कोई पुराण वा तन्त्र ्रादि मत बाने मुझ 
से विरुद्ध पच्च को लेकर शास्प्रार्थ किया चाहें वा लिख के 
प्रश्नोत्तर की इच्छा करें, थे स्वामी विशुद्धानन्दुजी के और 
बालशास्त्रीजी के द्वारा ही करें। इसस अन्यथा ज' करेंगे तो मैं 
उनका मान्य कभी न करूंगा। द्ाां, सन्‍,ख आ के तो चे हवयं 
भी पूछ सकते हैं | | 

इससे स्वामी विशुद्धानन्दुओ और घालशाखस्त्रीजी ऐसा न 
समझें कि हम थंदों में चद्दानू वा सर्वोत्तम परिडत हैं। ओर 
कोई अन्य मलुष्य भी ऐसा निम्चय न कर लेवे कि इनसे अधिक 
पण्डित श्रायांवत्तें में दूसरा »)ई श्री नहीं है । हां, ऐसा निश्चय 
करना ठीक है कि काशी में इस समय आधु'न 6 अ्रन्थाभ्यास- 
कर्ता सन्‍्यासियों में स्वामी विशुद्धानन्दश्ी ओर ग्रुहस्थों में 
बालशास्माजी कुछ विशिष्ट विद्वान हैं । मैंने तो संवाद में केवल 
अनवस्था दोष परिद्दारार्थ इन दोनां को सन्मुख आर्यावर्त्तीय 
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परणिडतों में माने हैं। अनुमान ढे कि उनको अन्‍य भी मनुष्य 
पैसे मानते होंगे। इसले अ्रन्य प्रयोजन भो कुछ नहीं । 








सर्वेशक्तिमान, सर्वान्तर्यापी पग्मेश्वर कृपा करके स्वामी 
विशुद्धानन्दञ्ञी और बालशास्त्रीज्ी को निर्सय निःशह्लू करे कि 
जिससे वे मुझ से.सन्मुख वा पत्रद्वारा पाषाणादि सूर्निपूजादि- 
मंज्न विषयों में शाम्वार्थ करने में दढोत्लाहित द्वों, जेसे कि मैं 
उनके खण्डन में डढोत्साहत हूँ। 


मुनिगभाडूचन्द्रेब्दे शुक्रे मासेइसिते दले। 
द्वितीयायाबगुरो वारे अ्रमोच्छेदों हलढकृतः ॥| 


इति श्रीमत्परमहंखप र्घ्राज्ञकाचार्य श्रीमत्स्वामि- 
द्यानन्द्सरस्वती निर्मित आयेभाषाविभूषितो 
भ्रप्तोच्छेदनो5यं भ्रन्थः पूत्तिमगमत्तू ॥. 





# ओदेस # 
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१--सथ सत्यत्रिया और ज्ञो पदार्थ विद्या से ज्ञाने ज्ञाते हैं उन 
सब का आदि सूल परमेश्वर है । 

२--हेंवर सच्चिदानन्द्स्वरूप, निराकार, सर्वशक्तिमान, न्याय- 
कारी, दयालु. अजन्मा, अनन्त, निविकार, अनादि, अन्लुपम, 
सर्वाधार. सर्वेश्वर, सर्वेब्यापफक सर्चान्तर्यामी, अज्ञर, 
अमर, अभय, नित्य पत्रित्र, और रष्टिकर्सा है, डसी की 
उपासना करनी योग्य दे । 

३--बेद्‌ सब सत्यविद्याओं का पुस्तक है। वेद का पढ़ना पढ़ाना 
ओर सुनना खुनाना खब आयों का परमधर्म दे | 

४--सत्य के अद्दणु करने ओर असत्य के छोड़ने में सर्वदा उच्चत 
रहना चाहिये । 

५--सब काम धर्मानुसार, अर्थात्‌ सत्य और असत्य को विचार 
करके करने चाहियें | 

६- संसार का डपकार करना इस समाज का मुख्य उद्देश्य है, 
अर्थात्‌ शारी रिक, आत्मिक और सामाजिक उन्नति करना। 

$--खब से प्रीतिपूर्वक धर्माछुसार यथायोग्य बत्तना चादिये । 

प--अविदया का नाश और विद्या की चृद्धि करनी चादिये । 

६--प्रत्येक को अपनी द्टी उन्नति से संतुष्ट न रद्दना चाहिये 
किन्तु सब की उन्नति में अपनी उन्नति समझी चाहिये । 

१०-सब मनुष्यों को सामाजिक सर्वेद्वितकारी नियम पालने में 
परतन्त्र रहना चाहिये, और प्रत्येक द्वितकारी नियम में 
सब स्वतब्त रहें | 


' बेदिक-पुस्तकालय की पुस्तकों की संचिस सूची 


बिक्रयार्थ पुस्तकें... मूल्य 
ऋग्वेद भाष्य € भाग श्र 
यजुरवेद्भाष्य सम्पूर्ण... २०) 
कऋरवेदादिभाष्यमूमिका २॥) : 
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॥ श्रोश्म्‌ ॥ 


हि ॥ सल्यधब्यॉबिजयार 
धर्मचर्चा ब्रक्षविचार 


चांदापुर. 





स्तर कि स्वामी दयानन्द सरस्वतीजी, 
और 


ऋएफी अइप्णलक्राएपर साइन 
और 
पादरी स्फाट साइन 


के 
बीच हुआ था । 





विद्वानों द्वारा संशोधित 
हर अर 


बएरद्र्वी वार 4 06 आकेद। 
#0००७ हि | | वैदिक यंत्राक्ञय |। मुल्य )) 
५४४७४ ७४ अजमेर । है 


संबत्‌ २००४ बि० 


॥ ओरेम्‌ खस्जह्म ॥ 
अथ सत्यधमात्रेचार 





मेला चांदापुर 

धर्मेचर्चा त्रह्मविचार मेला चांदापुर #, कि जिसमें बड़े २ 
विद्वान, + आय्यों, ईसाइयों और मुसलमानों की ओर से एक 
सत्य के निणेय के लिये इकट्टे हुए थे, सज्जन पाठकगणों के 
हितार्थ मुद्रित किया जाता है! कि जिससे प्रत्येक मतों का 
अशिप्राय सव पर प्रकाशित हो जावे । सब सज्ञनों को, किसी 
मत के क्‍यों न हों, डचित है! कि पक्षपातरहित होकर इसको 
खुहदुभाव से देखें । 


विद्ति हो कि यह मेला दो दिन रहा। मेले के आरम्म॑ से 
पूषे कई लोगों ने स्वामीजी के समीप जाकर कहां कि आये और 
मुसलमान मिल के ईसाइयों का खएडन करें तो अच्छा है । इस 
पर स्वासीजी ने कहा कि यद्द मेला सत्य और असंत्य के निरणेय 
के लिये किया गया है, इसलिये हम तीनों को डचित है' कि 
पक्तपाव छोड़कर पीतिपूवंक सत्य का निश्चय करें, किसी से 
विरोध करना कदापि योग्य नहीं । 


# यहाँ यह मेला मुन्शी प्यारेलाल साहव की ओर से प्रतिवर्ष 
हुआ करता है । 

+ इस धर्मंचचों में आय्यों की ओर से स्वामी दयानन्द सरस्वतीजी 
और मुन्शी इच्द्मणिजी, इंसाइयों की ओर से पादरी स्काट साहब, पादरी 
नोबिल साहब, पादरी पार्कर साहब, और पादरी जान्सव साहब, और 
मुसलमानों की ओर से मौलवी मोहम्मद क्रासंम साहब, सैयद अच्चुल 
मंसूर साहब विचार के लिये आये थे ॥ 


म्‌ सत्यधमंविचार 


इसके पश्चात्‌ विचार का समय नियत किया गया । पादसरियों : 
ने कहा कि हम दो दिन से अधिक नहीं ठहर सकते, ओऔर:यही 
विज्ञापन में भी छापा गया था| इस पर खामीजी ने कहा कि 
हम इस प्रतिज्ञा पर आये थे कि मेला कम-से-कम पचि और 
अधिक-से-अधिक आठ दिन तक रहेगा । क्‍योंकि इतने दिनों 
में सव मतों का अभिषमाय अच्छे प्रकार ज्ञात दो सकता है) जब 
इस पर वे लोग प्रसन्न न हुए, तब मुन्शी इन्द्रमणिजी ने कहा 
कि स्वमीजी ! आप निम्चिन्त रहें, सच्चा मत एक दिन में प्रकट 
हो जावेगा । फिर निम्नलिखित पांच प्रश्नों पर विचार करना 
सब ने खीकार किया ;-- 

पहिले दिन की सभा 

मुन्शी प्यारेलाल साहव ले खड़े होकर सब से पहिले कह[-- 

“प्रथम इश्वर को धन्यवाद देना चाहिये कि जो सर्वेब्यापक 
ओर सर्वान्तर्य्यामी है| हम लोगों के बड़े भाग्य हैं कि उसने हम: 
सब को ऐसे राज़प्रवन्ध समय में उत्पन्न किया कि जिसमें सब 
लोग निर्विन्नता से निर्भेय होकर मतमतानन्‍तरों का विचार कर ' 
सकते हैं । धन्य है इस आज के दिन को, और बड़े भाग्य हैं 
इस भूमि के, कि ऐसे सज्जन पुरुष और ऐसे २ विद्वान, मत- 
मतान्तरों के जाननेचाले यहां खछुशोभित हुए हैं। आशा है कि 
सब विद्वान अपने २ मतों की वार्ताओं को कोमल वाणी से 
कहेंगे; कि जिससे सत्य और असत्य का निणेय होकर मनुष्यों 
की सत्य मार्ग में प्रवृत्ति हो जावेगी ।” 

इसके पश्चात्‌ जब मुसलमानों और ईसाइयों की ओर से 
पॉच-पाँच मनुष्य और आउ्यों की ओर से खाम।जी और सुन्शी 
इन्द्रमणिजी दो दी विचार के लिये नियत किये गये, तब मौल- 
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वियों और पादरियों ने हठ किया कि आय्यों की ओर से भी 
पाँच मलुष्य होने चाहियें। इस पर स्वामीजी ने कहा कि आस्यों 
की ओर से हम दो ही वहुत हैं । तव मौलवबियों ने परिडित 
लक्ष्मण शाल्रीजी का नाम अपने ही आप पाद्रियों से लिखवाना 
चाहा | तव स्वामीजी ने उनसे तो यह कहा कि आप लोगों 
को अपनी २ ओर के मनुष्यों के लिखवाने का अधिकार है, 
हमारी ओर का कुछ नहीं । ओर परिडितजी से यह कहा कि 
आप नहीं जानते ये लोग हमारे और तुम्हारे वीच विरोध करा 
के आप तमाशा देखना चाहते हैं । इस वात के कहने पर भी 
एक मौलवी ने पणिडतजी का हाथ पकड़ के उनसे कहा कि तुम 
भी अपना नाम लिखवा दो, इनके कहने से क्या होता है। तिस 
पर स्वामीजी ने कहा कि अच्छा जो सब आस्ये लोगों की सम्मति 
हो तो इनका भी नाम लिखवा दो, नहीं तो केवल आप लोगों 
के कहने से इनका नाम नहीं लिखा जावेगा । फिर एक मौलवी 
साहव उठकर बोले कि सब हिंदुओं से पूछा जावे कि इन दोनों 
के नाम लिखाने में सव की सम्मति है! वा नहीं । इस पर 
खामीजी ने कहा कि जेसे आपको सिवाय फ़िक्के खुन्नत जमात 
के अहलेशिया आदि फ़िक्नों ने सस्मति कर के नहीं विठलाया, 
ओर जैसे कि पादरी साहब को रोमन केथोलिक फ़िक़ों ने नियत 
नहीं किया, ऐसे ही आर्य लोगों में भी वहुतों की हमारे बिठ- 
लाने में सम्मति और वहुतों की असम्मति होगी, परन्तु आप 
लोगों को हमारे वीच गड़वड़ मचाने का कुछ अधिकार नहीं है। 
मुन्शी इन्द्रमणिजी ने कहा कि हम सब आय्ये लोग वेदादि 
शास्त्रों को मानते हैं, और परिडतजी भी इन्हीं को मानते हैं, 
जो किसी का मत आय्ये लोगों से वेदादि शास्त्रों के विरुद्ध लगे 
तो चौथा पनन्‍थ नियत करके भले ही विठला दीजियेगा । 
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* इन बातों से मोलबियों का यह अभिष्राय था कि ये लोग 
आपस में भूगड़ें तो हम तमाशा देखें। परिडतजी का नाम 
लिखना आएय्ये लोगों ने योग्य न समझा | फिर मोलवी लोग 
नमाज़ पढ़ने को चले गये, और जब लौट कर आये तब उनमें से 
मोलवी मुहम्मद्‌ क़्ासम साहव ने कहा कि प्रथम मैं एक घंटे तक 
उन प्रश्नों के सिवाय और कुछ अपने मत के अनुसार कहना 
चाहता हैँ, उसमें जो किसी की कुछ शंका होगी तो उसका मैं 
समाधान करूँगा। इसको सब ने खीकार किया। मौलवी 
साहव के कथन का तात्पय॑ यह है :-- 


मौलवी सुहम्मद कासम साहब--परमेश्वर की 
' स्तुति के पश्चात्‌ यह कहा कि जिस २ समय में ज्ञो-जो हाकिम 
हो उसीकी सेवा करनी उचित है, जेसे कि इस समय जो 
गवर्नर है! उसी की सेवा करते ओर उसी की आज्ञा मानते हैं, 
ओर जिसकी कि आल्लापालन का समय व्यतीत होगया, न 
कोई डसकी सेवा करता है' ओर न डसकी आज्ञा को मानता 
है'। और जैसे जब कोई क़ानून व्यर्थ होजाता है! तो उसके अन्ञु- 
सार कोई नहीं चलता, परन्तु ज्ञो क्ामून उसकी जगह नियत 
किया जाता है, डसी के अनुसार सब को चलना होता है, तो 
इन्हीं दांतों के समान जो ९ अवतार और पेग़म्बर पूरे समय में 
थे और जो २ पुस्तकें तोरेत ज़बूर वाइविल उनके समय में उतरी 
थीं, अब उनके अनुसार न चलना चाहिये । इस समय के सव 
से पिछले पेग्रम्बर हज़रत मुहम्मद साहब हैं, इसलिये उनको 
पेग़म्बर मानना चाहिये । ओर जो ईश्रवाकय अर्थात्‌ कुरान उनके 
समय में उतरा है, उस पर विश्वास करना चाहिये। और हम श्री 
राम और श्रीकृष्ण आदि और ईंसामसीह की निन्‍दा नहीं करते, 
क्योंकि वे अपने २ समय में अबतार और पेणशञस्वर थे, परन्तु 
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इस समय तो हज़रत मुहस्मद साहव का ही हुकुम चलता है, 
दूसरे का नहीं | जो कोई हमारे मज़हव वा कुरानशरीफ़ वा इज 
रत मुहम्मद साहव को चुरा कहदेगा, वह मारे जाने के योग्य है । 
पादरी नाबिल साहब -- मुहस्मद साहव के पैशस्थर और 
कुरान के ईशखरीय वाक्य होने में सन्देह है, क्योंकि कुरान में 
जो * वातें लिखी हैं. सोःसो वाइविल की हैं । इसलिये 
कुरान अलग आसमानी पुस्तक नहीं हो सकता | और हज़रत 
इंसामसीह के अवतार होते में कुछ सन्देह नहीं, क्‍योंकि उसके 
व्याख्यान से स्पष्ट ज्ञात होता है कि वह सत्यमाग बतलाने वाला 
था। केवल उसके व्याख्यान से ही मनुष्य मुक्ति पा सकता है, 
आर उसने चमत्कार भी दिखलाये थे । 


मौलवी मुहम्मद कासम साहवब--हमर हज़रत ईसा 
को अवतार तो मानते हैं ओर वाइविल को आसमानी पुस्तक भी 
मानते हैं परन्तु ईसाइयों ने उसमें बहुत कुछ घटत बढ़त कर 
दी है, इसलिये यह वही मूल# नहीं हे, और जोकि 
डसका कुरान ने खण्डन भी कर दिया है, इसलिये वह विश्वास 
के योग्य नहीं रही । और हमारे हज़रत पेशम्बर साहव का 
अवतार सब से पिछला है, इसलिये हमार मत सच्चा है । 

फिर और मौलवियों ने वाइविल में से एक आयत पादरी 
साहव को दिखलाई, और कहा कि देखिये आप ही लोगों ने 
लिख है! कि इस आयत का पता नहीं लगता । 

पादरी नोबिल साहब--जिस मलुष्य ने यह लिखा 
है, वह सत्यवादी था। जो डसने लेखक-भूल को प्रसिद्ध कर 
दिया तो कुछ चुरा नहीं किया | और हम लोग सत्य को चाहते 
हैं, असत्य को नहीं इसलिये हमारा मत खत्य है । 

#पुस्तक । खँ० 
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मौलवी मुहम्मद कासम--यह तो -ठीक है 

कि कुछ बुरा नहीं किया, परन्तु जब कि किसी पुस्तक में 

वा दस्तावेज़ में एक भी वात भकूठ लिखी हुईं विदित होजावे तो 

वह पुस्तक कदाचित्‌ माननीय नहीं रहती, ओर न वह दस्तावेज़ 
-ही अदालत में खीकार हो सकता है'। 


पादरी नोविल साहव--क्या कुरान में लेखकदोप 
नहीं हो सकता । इस वात पर हठ करना अच्छा नहीं । और 
जो हम सत्य ही को मानते हैं और सत्य ही की खोज करते हैं, 
इस कारण उस लेखक-भूल को हमने खीकार कर लिया । और 
तुम्हारे कुरान में बहुत घटत बढ़त हुई, जिसके प्रमाण में एक 
मोलवी ईसाई ने अरबी भाषा में बहुत कहा और सरतों के 
प्रमाण दिये । ह 

मौलवी सुहम्मद कूसम साहब--आप बड़े सत्य के 
खोजी हैं ! ( मुख वनाकर) जो आप सत्य ही को खीकार 
करते हैं. तो तीन ईश्वर क्‍यों मानते हो ? 


पादरी नोबिल साहब---हम तीन ईश्वर नहीं मानते । 
चे तीनों एक ही हैं, अर्थात्‌ केवल एक ईश्वर से ही प्रयोजन है। 
ईंसामसीह में मन्ुष्यता और ईश्वरता दोनों थीं, इस कारण वह 
दोनों व्यवहारों को करता है। अर्थात्‌ मनुष्य के आत्मा से 
मलुष्यों का व्यवहार और ईश्वर के आत्मा से ईश्वर का 
व्यवहार, अर्थात्‌ चमत्कार दिखलाना । 

मौलवी झुहम्मद कासम साहब-वाहवाह!एक घर 
में दो तलवार क्योंकर रह सकती हैं ? यह कहना पादरी साहब 
का अत्यन्त मिथ्या है'। उसने तो कहीं नहीं कहा कि मैं ईश्वर 

हूँ। तुम दह॒ठ से उसको ईश्वर वनाते हो । 
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पादरी नोबिल साहब---एक आयत अंजील की पढ़ी, 
आर कहा कि यह एक आयत है जिस में मसीह ने अपने आप 
को ईश्वर कहा है, और कई एक चमत्कार भी दिखलाये हैं । 
इससे उसके ईश्वर होने में कोई संदेह नहीं हो सकता। . 

सौलवी सुहस्मद कुसम साहब-ज्ञोवद ईश्वर था 
'वो अपने आप को फांसी से क्‍यों न वचा सका ? 

एक हिन्दुस्तानी पादरी साहब--कुरानमें कईणक 
आपयतों का परस्पर विरोध दिखिलाया, और कहा कि हुकुम का 
'खण्डन हो सकता है, समाचार का नहीं हो सकता। सो आप 
'के कुरान में समाचारों का खण्डन है, पहिले वेतूलमुक्तदस की 
ओर शिर नमाते थे, फिर कावे की ओर नमाने लगे । और कई 
आयतों का अर्थ भी खुनाया, और कहा कि ईसामसीह पर 
विश्वास लाये बिना किसी की मुक्ति नहीं हो सकती । और 
तुम्हारे कुरान में वाइविल का और ईसामसीह का मानना लिखा 
है, तुम लोग क्‍यों नहीं मानते हो ? 

ऐसी ही वातों के होते २ सन्ध्या हो गई । 

दूसरे दिन की सभा 

प्रातः:काल के साढ़े सात वजे सब लोग आये, और वे पाँच 
अश्ष कि जो स्वीकार हो चुके थे पढ़े गये। पाँच प्रश्न ये हैं-- 

१--खूष्टि को परमेश्वर ने किस चीज़ से किस समय और 

किसलिये बनाया ? 

२-.-ईंश्थर सब में व्यापक है वा नहीं ? 

३---ईशघर न्‍्यायकारी और दयालु.किस प्रकार है १ 

४--चेद, बाइविल और क्ुसन के ईश्वरोक्त होने में क्‍या 

प्रमाण है ? 
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॥)|। 


४--मुक्ति क्या है, और किस प्रकार मिल सकती है ? 
इसके पश्चात्‌ कुछ देर तक यह वात आपस में होती रही कि 
'एक दूसरे को कहता था कि पहिले वह चर्णन करे । तदनन्तर 
पादरी स्काट साहब ने पहिले प्रश्न का उत्तर देना आरम्भ किया 
आर यह भी कहा कि यद्यपि यह प्रश्ष॒ किसी काम का नहों, 
मेरी समझ में ऐसे प्रश्ष का उत्तर देना व्यर्थ है, परन्तु जबकि सब 
की सस्मति है, तो में इसका उत्तर देता हूँ :-- 


पादरी स्काट साहब--यद्यपि हम नहीं जानते -कि 
इंश्वर ने यह संसार किस चीज़ से वनाया है, परन्तु इतना हम 
जान सकते हैं. कि अभाव से भाव में लाया है'। क्‍योंकि पहिले 
सिवाय ईशर के दूसरा पदार्थ कुछ न था, उसने अपने हुकुम 
से सृष्टि को रचा है| यद्यपि यह भी हम नहीं ज्ञान सकते कि 
डसने कव इस संसार को रचा, परन्तु उसका आदि तो है। 
वर्षों की गणना हमको नहीं जान पड़ती, ओर न सिवाय ईश़र 
के कोई जान सकता है । इसलिये इस वात पर अधिक कहना 
ठीक नहों । 

ईश्वर ने किसलिये इस जगत्‌ को रचा, यद्यपि इसका 
भी उत्तर हम लोग ठीक २ नहीं जान सकते, परन्तु इतना हम 
जानते हैं. कि संसार के सुख के लिये ईश्वर ने यह स्रष्टि की है, 
कि जिसमें हम लोग सुख पावें, और सब प्रकार के आनन्द करें । 


सौलची छुहम्मद कूसस साहब--उसने अपने शरी र 
से प्रकट अर्थात्‌ उत्पन्न किया, उससे हम अलग नहीं, जो 
अलग होते तो डस की प्रश्ुता में न होते। कब से यह संसार 
बना, यह कहना व्यर्थ है, क्योंकि हमको रोटी खाने से काम 
है, न यह कि रोटी कब बनी है। यह जगत्‌ रूृष्टि के लिये रचा 
गया है, क्‍योंकि सब पदार्थ महुष्य के लिये ईश्वर ने रखे हैं. ।. 
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ओर हमको अपनी भक्ति के लिये ईश्वर ने रचा है। देखो 
पृथिवी हमारे लिये है, हम पृथिवी के लिये नहीं। क्योंकि जो 
हम न हों तो पृथिवी की कुछ हानि नहीं, परन्तु प्ृथिवी के न 
होने से हमारी बड़ी हानि होती है। ऐसे ही जल वायु अश्नि 
आदि सब पदार्थ मनुष्य के लिये रचे गये हैं | मनुष्य सव सृष्टि 
में श्रेष्ठ है, उसको बुद्धि भी इसी श्रेष्ठठा की परीक्षा के त्रिये दी 
है, अर्थात्‌ मजुष्य को अपनी भक्ति के लिये और इस जगत्‌ को 
मनुष्य के लिये ईशखर ने रच है । 


खासी दयानन्द्सरखतीजी--पहिले मेरी सब 
मुसलमानों और ईसाइयों और खझुननेवालों से यह प्रार्थना है” 
कि यह' मेला केवल सत्य के निणेय के लिये किया गया है । 
आर यह ही मेला करने वालों का प्रयोजन है कि देखें सब मतों 
में कौनसा मत सत्य है'। जिसको सत्य समझें, उसको अंगीकार 
करें। इसलिये यहाँ हार और जीत की अभिलाषा किसी को न 
करनी चाहिये, क्‍योंकि सज्जनों का यह ही मत होना चाहिये कि 
सत्य की स्वेद! जीत और असत्य की सवेदा हार होती रहे । 
परन्तु जेसे मौलवी लोग कहते हैं कि पादरीसाहब ने यह वात 
झूठ कद्दी, ऐसे दी ईसाई कहते हैं. कि मौलवीसाहव ने यह वात 
भूठ कही, ऐसी वार्ता करना डचित नहीं। विद्वानों के बीच 
यह नियम होना चाहिये कि अपने २ ज्ञान और विद्या के अज्ञु- 
सार सत्य का मएडन और असत्य का खशए्डन कोमल वाणी के 
साथ करें, कि जिससे सव लोग प्रीति से मिलकर सत्य का 
प्रकाश करें । एक दूसरे की निन्‍्दा करना, बुरे २ बचनों से 
बोलना, छ्वेष से कहना कि वह हारा और मैं जीता, ऐसा नियम” 
कदाचित्‌ न होना चाहिये । सब प्रकार पक्तपात छोड़कर सत्य- 
भाषण करना सब को उचित है । और एक दूसरे से विरोधवाद्‌ 
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करना यह अविद्वानों का खभाव है' विद्वानों का नहीं । मेरे इस 
कहने का यह प्रयोजन है! कि कोई इस मेले में अथवा ओर 
कहीं कठोर वचन का भाषण न करें| 


अब में इस पहले प्रश्न का उत्तर कि “इश्वर ने ज़गत्‌ को 
किस वस्तु से और किस समय और किस लिये रचा है, 
अपनी छोटी सी बुद्धि और विद्या के अज्जसार देता हैं :-- 

परमात्मा ने सब संसार को प्रकृति से, अर्थात्‌ जिसको अव्यक्त 
अव्याकृत और परमाणु नामों से कहते हैं, रचा है । सो यह ही 
जगत्‌ का उपादान कारण है, जिसका वेदादि शास्त्रों में नित्य करके 
निणेय किया है, और यह सनातन है। जेसे ईश्वर अनादि 
है चेसे ही सब जगत्‌ का कारण भी अनादि है। जैसे इश्घर का 
आदि और अन्त नहीं, चेसे ही इस जगत्‌ के कारण का भी आदि 
ओर अन्त नहीं है! जितने इस ज्ञगत्‌ में पद्मर्थ दीखते हैं, उनके 
कारण से एक परमार भी अधिक वा न्‍्यून कभी नहीं होता । 
जब ईश्वर इस जगत को रचता है, तव कारण से काये रचता 
है। सो जेसा कि यह कार्यञ्षगत्‌ दीखता है, बेसा ही इसका 
कारण है। सूचम द्वव्यों को मिलाकर स्थूल द्वव्यों को रखता है, 
तब स्थूल् द्रव्य होकर देखने और व्यवह्यर के योग्य होते हैं. । 
ओर यह जो अनेक प्रकार का जगत्‌ दीखता है, उसको इसी 
कारण से ईश्वर ने रचा है | जब प्रलय करता है, तब इस स्थूल 
जगत्‌ के पदार्थों के परमाझुओं को प्रथक्‌ २ कर देता है, 
कि जो २ स्थूल से सूच्म होता है वह. आंखों से दीखने में नहीं 
आता, तब बालबुद्धि लोग ऐसा समझते हैं कि वह द्रव्य नहीं 
रहा, परन्तु वह सूचछ्म होकर आकाश में ही रहता है, 
कारण का नाश कभी नहीं होता, और नाश अदशेन को कहते 

ः अर्थात्‌ चह देखने में न आवे । जब एक २ परमाणु पृथक २ 
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हो जाते हैं' तव उनका दर्शन * नहीं होता, फिर जब थे ही पर- 
माझु मिलकर स्थूल द्रव्य होते हैं तव दृष्टि में आते हैं । यह 
नाश ओर उत्पत्ति की व्यवस्था ईश्वर सदा से करता 
आया है' और ऐसे ही सदा करता जायगा, इसकी संख्या नहीं 
कि कितनी बार ईश्वर ने सृष्टि उत्पन्न की और कितनी वार 
कर सकेगा । इस वात को कोई नहीं कह सकता । 

अब इस विषय को जानना चाहिये कि जो लोग 'नास्ति 
अर्थात्‌ अभाव से अस्ति' अर्थात्‌ भाव मानते हैं, और शब्द से 
जगत्‌ की उत्पत्ति जानते हैं, उनका कहना किसी प्रकार से 
ठीक नहीं हो सकता, क्‍योंकि अभाव से भाव का होना स्वेथा 
असम्भव है। जैसे कोई कहे कि वन्ध्या के पुत्र का विवाह 
मैंने आँखों से देखा, तो जो उसके पुत्र होता तो वन्ध्या क्‍यों 
कहलाती ? फिंर उसके पुत्र का अभाव होने से उसके पुत्र का 
विवाह कब हो सकता है? और जैसे कोई कहे कि मैं किसी 


9 जब कोई वस्तु अत्यन्त छोटी होजाती है तो फिर उसे और छोटा 
करना असम्भव है । जो किसी घस्तु के हुकढ़े करते-करते उसको इतना 
छोटा करदें कि फिर उसके इुकड़े द्वोना असम्भव हो जावे तो उसको पर- 
'माणु कहते हैं, जितनी वस्तुएँ संसार में हैं वे सब परमाणु से बनती हैं । 
जब किसप्ती पत्थर को तोड़ डालते हैं ओर उसके अल्यन्त छोटे २ इुकड़ों को 
'पृथक २ कर देते हैं, तो वे परमाझ कि जिनके इकट्ठे होने से फिर पत्थर 
बनता है, सदा किसी-न-किसी स्वरूप से बने रहते हैं एक परमाणु का भी 
इस संसार में से अमाव नहीं होता, केवल स्वरूप और गुणों में भेद हुआ 
करता है । जब मोम की बची को जलाते हैं तो देखने में यह जान पढ़ता 
है कि थोढ़ी देर में सब बची नहीं रहती, न जाने कि क्या द्वोगई, परन्तु 
वे परमाणु जितने बत्ती में थे और ही रूप के वायु के सदश हो जाते हैं, 
उनमें के एक परमाझु का भी अभाव कदाचित्‌ नहीं होता ॥ 
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स्थान में नहीं था और यहाँ आया हैं, अथवा सपे विल में न था 
आओर निकल भी आया, तो ऐसी वार्ता विद्वानों की नहीं होती, 
इसमें कोई प्रमाण नहीं, क्योंकि जो वस्तु है ही नहीं फिर वह 
क्योंकर हो सकती है, जेसे कि हम लोग अपने २ स्थानों में न 
होते तो चांदापुर में कमी न आ सकते । देखो शास्त्र में लिखा 
हैः किः--नासत आत्मलाभः । न सत आत्महननम्‌ ” अथोत्‌ 
जो नहीं है वह कभी नहीं हो सकता और जो है. सो आगे को 
होता है, इससे स्पए्ठ ज्ञात होता है कि विना भाव के भाव कभी 
नहीं हो सकता । क्योंकि इस जगत्‌ में कोई भी ऐसी वस्तु नहीं 
है कि जिसका कारण कोई नहीं । 


इससे यह सिद्ध हुआ कि भाव से भाव अर्थात्‌ अस्ति से 
अस्ति होती है'। नास्ति से अस्ति किसी प्रकार नहीं हो सकती | 
यह “चदतो व्याघात” अर्थात्‌ अपनी बात को आप ही काटने 
के सदश वात हैं | पहिले किसी वस्तु का अन्यथाभाव कहकर 
फिर यह कहना कि उस का भाव होगया, पूर्वापर विरोध है । 
इसको कोई विद्वान नहीं मान सकता, और न किसी प्रमाण से 
ही सिद्ध कर सकता है कि विना कारण के कोई काये होसके । 
इसलिये अभाव से भाव अर्थात्‌ चास्ति से वा हुकुम से जगत्‌ 
की उत्पत्ति का होना सवैथा असम्भव है । इससे यह ही जानना 
“चाहिये कि ईश्वर ने जगत्‌ के अनादि उपादान कारण से ही 
सब संसार को रचा है, अन्यथा नहों । 


यहाँ दो प्रकार का विचार स्थित होता है। एक-यह कि जो 
जगत्‌ का कारण ईश्वर हो तो ईश्वर ही सारे जगत्‌ का रूप 
डुआ, तो ज्ञान, खुख, दुःख, जन्म, मरण, हानि, लाभ, नरक, स्वगे, 
छुथा, तृषा, ज्वर आदि रोग, वन्‍्ध और मोक्ष सव ईश्वर में ही 
घटते हैं । फिर कुत्ता, बिल्ली, चोर, दुए आदि सब ईश्वर ही बनः 
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गया। दूसरा-यह कि ज्ञो सामग्री मानें तो ईश्वर कारीगर के 
समान होता है'। तो उपर यह है कि कारण तीन प्रकार का 
होता है.। एक उपादाद, कि जिसको अहण करके पदाथे को 
वबनावें | जेसे मद्ठी लेकर घड़ा और सोना लेकर गहना और 
रूई लेकर कपड़ा बनाया जाय | दूसरा निमित्त, जेसे कुम्दार 
अपनी विद्या और सामथ्थ के साथ घड़े को बनाता है| तीसरा 
साधारण, जैसे चाक आदि साधन और दिशा, काल इत्यादि | 


अब जो ईश्वर को जगत्‌ का उपादान कारण मानें तो ईश्वर 
ही जगत्रूप वनता है, क्‍योंकि मट्टी से घड़ा अलग नहीं हो 
सकता | और जो निमित मानें तो जैसे कुम्दार मद्दी के बिना 
घड़ा नहीं बना सकता, # और जो साधारण मानें जेसे मद्ठी से | 
अपने आप बिना कुम्हार घड़ा नहीं वन सकता, | इन दोनों 
व्यवस्थाओं में चह पराधीन वा जड़ ठहरता है. । इसलिये जो 
' यह कहते हैं. कि ईश्वर जगत्रूप वन गया है तो उनके कहने 
से चोर आदि होने का दोष ईख़र में आता है! । इससे ऐसी 
व्यवस्था माचनी चाहिये कि जगत्‌ का < कारण अनादि है, 
ओर नाना प्रकार के जात्‌ को वनाने वाला परमात्मा है। और 
इसी प्रकार जीव भी अपने स्वरूप से अनादि हैं, और 
स्थून्न कार्य जगत्‌ तथा जीवों के + के नित्यप्रवाह से अनादि 

हैं.। ऐसे माने चिना किसी प्रकार से निर्वाह नहीं हो सकता । 


४ वैसे परमेश्वर भी प्रकृति के विना जगव्‌ नहीं बना सकेगा । से० 
प चाक आदि साधारण कारण रहते हुए भी । सं० 

वैसे परमेश्वर के रहते हुए भी जगत्‌ नहीं बच सकेगा | सं० 

> डपादान । सं० 

+ साधारण कारण रूपी । सं० 
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अब यह कि ईश्वर ने किस समय जगत्‌ को वनाया है 
अर्थात्‌ संसार को वने हुए कितने वर्ष होगये ?, इसका उपर 
दिया जाता है।-- 


सुनो भाइयो ! इस प्रश्न का हम लोग तो उत्तर दे सकते हैं, 
आप लोग नहीं दे सकते | क्‍योंकि जब आप लोगों के मतों में से 
कोई अठारहसो वर्ष से, कोई तेरहसी वे से और कोई पांचसी 
वर्ष से उत्पत्ति कहता है तो फिर आप लोगों के मत में जगत्‌ के 
इतिहास के वर्षो का लेख किसी प्रकार नहीं हो सकता । और 
हम आये लोग सदा से कि जब से यह रृष्टि हुई वरावर विद्दान्‌ 
होते चले आये हैं. । देखो ! इस देश से और सव देशों में विद्या 
गई है, इस वात में सव देश वालों के इतिहासों का'प्रमाण है' कि 
आर्यावत्ते देश से मिस्र देश में ओर वहाँ से यूनान ओर यूनान' 
से योरोप आदि में विद्या फेली है । इसलिये इसका इतिहास 
किसी दूसरे मत में नहीं हो सकता । 


देखो ! हम आये लोग संसार की उत्पत्ति और प्रलय के 
विषय में वेद आदि शास्टरों की रीति से सदा से जानते हैं कि 
हज़ार चतुयु गियों का एक त्राह्म-दिन और इतने ही युगों की 
एक ब्राह्म-रात्रि होती है । अर्थात्‌ जगत्‌ की उत्पत्ति होके जब 
तक कि वतेमान होता है, उसका नाम ब्राह्मदिन है। और 
प्रजय होके जबतक हज़ार चतुयुगीपय्थैन्त उत्पत्ति नहीं होती 
डसका नाम ब्राह्म-राजि है'। एक कल्प में चोद्ह मन्वन्तर होते 
ओर एक मन्वन्तर ७१ चतुयसुगियों का होता है। सो इस समय 
सातवां वेवखत मन्वन्तर वत्तेमान हो रहा है, और इससे पहिले 
ये छः मन्चन्तर बीत चुके हैं-खायस्भुव, खारोचिष, ओऔत्तमि, 
तामस, रेवत और चाक्तुष | अर्थात्‌ १६६०८४२६७६ ब्॒षों का 
भोग हो चुका है और अब २३३३१२२७०२४ बे इस सृष्टि को 
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भोग करने के वाक़ी रहे हैं। सो हमारे देश के इतिहासों में 
यथार्थ क्रम से सब वातें लिखी हैं। और ज्योतिपशाल्र में भी 
मितीवार प्रति संवत्‌ घटाते बढ़ाते रहे हैं। और ज्योतिप्‌ की 
रीति से जो वर्ष पत्र चनता है' उसमें भी यथावत्‌ सबको क्रम से 
लिखते चले आए हैं। अर्थात्‌ एक २ वर्ष घटाते और एक २ चर्ष 
भोगने में आजतक बढ़ाते आये हैं. । इस वात में सव आए्याचचे 
देश के इतिहास एक हैं, किसी में कुछ विरोध नहीं | 

फिर जब कि जैन मतवाले और मुसलमान इस देश के इति- 
हासों को नष्ट करने लगे, तव आसय्ये लोगों ते रूष्रि के इतिहास 
को कणठ कर लिया, सो वालक से लेके वृद्ध तक नित्यमति उच्चा- 
रण करते हैं कि जिसको संकल्प कहते हैं और बह यह है;--- 


ओ तत्सत्‌ श्री्रह्मणो छ्विताये प्रहयाद्धे बेचस्वतमन्चन्तरेष्ट्टा- 
विंशतितमे कलियुगे कलिप्रथमचरणे आय्योवत्तोन्तरेकदेशे 
5मुकनगरें5मुकसंवत्सरायनर्तुमा सपक्षदिननक्षत्नलभमुहूर्ते 5त्रेद॑ कार्य 
कृते क्रियते वा ॥ 


जो इसको ही विचार लेतो इससे र्ृष्टि के वर्षों कीः 
गणना वरावर जान पड़ती है| 

जो कोई यह कहे कि हम इस वात को नहों मान सकते, 
तो उसका उत्तर यह है कि जो परम्परा से मिती बार दिन 
चढ़ाते चले आते हैं, और जब कि इतिहासों और ज्योतिष 
शाल्ों में भी इसी प्रकार लिखा है' तो फिर इसको मिथ्या कोई 
नहों कह सकता। जैसे कि वहीखाते में प्रतिदिन मिती बार 
लिखते हैं, ओर उसको कोई भू नहीं कह सकता। और जो यह 
कद्दता है उससे भी पूछना चाहिये कि तुम्हारे मत में सृष्टि की 
उत्पत्ति को कितने ब्ष हुए हैं ? तव बंद या तो छः हज़ार या 
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सात हज़ार या आठ हज़ार वर्ष बतलावेगा | तो वह भी अपने 
पुस्तकों के अच्वुसार कद्दता है, तो इसी प्रकार उसको भी 
कोई नहीं मानेगा, क्‍योंकि यह पुस्तक की वात है । 

ओर देखो, भूगभविद्या से जो देखा जाता है तो उससे भी 
यह ही गणना टीक २ आती है | इसलिये हम लोगों के मत में 
तो जगत्‌ के वर्षो की गिनती वन सकती है, ओर किसी के 
मत में कदाचित्‌ नहीं । इसलिये यह व्यवस्था रूष्टि की उत्पत्ति 
के वर्षो की सबको ठीक माननी उचित है । 

अब यह कि ईश्वर ने किस लिये सृष्टि को उत्पन्न किया, 
इसका उत्तर दिया जाता है-- 

जीव और जगत्‌ का कारण, खरूप से अनादि, और जीव 
के कर्म तथा कार्य जगत्‌ नित्यप्रवाह से अनादि हैं। जब प्रलय 
होता है, तब जीवों के कुछ कर्स शेष रह जाते हैं, तो उनके 
भोग कराने के लिये और फल देने के लिये ईश्वर खष्टि को 
रचता है, और अपने पक्तपातरहित न्याय को प्रकाशित करता 
है| ईश्वर में जो ज्ञान, बल, दया आदि और रचने की अत्यन्त 
शक्ति है उनके सफल करने के लिये उसने सृष्टि रची है। जेसे 
आँख देखने के लिये और कान सुनने के लिये हैं, वेले ही रचना- 
शक्ति रचने के लिये है। सो अपनी सामथ्ये की सफलता करने 
के लिये ईश्वर ने इस जगत्‌ को रचा है. कि सव लोग सव पदार्थों 
से खुख पावें | धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष की सिद्धि के लिये 
जीवों के नेत्र आदि साधन भी रखे हैं। इसी प्रकार खृष्टि के 
रचने में ओर भी अनेक प्रयोजन हैं कि जो समय कम रहने से 
अब नहों कहे जा सकते, विद्यान्‌ लोग आप जान लेंगे | 


. पादरी स्काद साहब--जिसकी सीमा होती है चह 
अनादि नहीं हो सकता | जगत्‌ की सीमा का निरूपण है, इस 
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लिये वह अनादि नहीं हो सकता । कोई पदार्थ अपने आपको नहीं 
रच सकता, परंतु ईश्वर ने जगत्‌ को अपनी सामथ्य से रचा है। 
कोई नहीं जानता कि ईश्वर ने किस पदार्य से रचा है, और 
पंडितजी ने भी नहीं वताया कि किस पदार्थ से जगत्‌ को रचा। 
मौलवी खुहम्भद कासस' साहब--ज्ब कि सब 
पदार्थ सदा से हैं, तो ईश्वर को मानना व्यर्थ है। कोई उत्पत्ति 
का समय नहीं कह सकता | 
स्वासी दय्ानन्द सरस्वत्तीजी--( पादरी साहब के 
उत्तर में )-पादरी साहब मेरे कहने को नहीं समके.। मैं तो केवल 
जगत्‌ के कारण को ही अनादि कहता हैँ, और जो काये दे सो 
अनादि नहीं होता । जैसे मेरा शरीर साढ़े तीन हाथ का है सो 
उत्पन्न होने से पहिले ऐसा न था और न नाश होने के पश्चात्‌ 
ही ऐसा रहेगा, पर इस में जितने परमाणु हैं. वे न्ट नहीं होते, 
इस शरीर के परमाणु पृथक्‌ २ हो कर आकाश में बने रहते हैं, 
और उन परमाखुओं में जो संयोग और वियोग # की शक्ति है 
# सब लोग देखते हैं कि अभि में बहुत से पदार्थ जल जाते हैं। अब 
विचार फरना चाहिये कि ज़ब कोई पदार्थ जल्न जाता है तो क्या द्वो जाता 
है ?, देखने में आता है कि लकड़ी जल कर थोड़ी सी राख रहती है । तो 
श्रव यह विचारना चाहिये कि जलने से वह पदार्थ ही नष्ट हो जाता है वा 
उस का स्वरूप ही बदल जाता है ?, जब मोमबत्ती जलाते हैं तो देखने में 
चह मोम नहीं रहता, यह नहीं जान पढ़ता कि कहां गया, परन्तु उस 


मोम का स्वरूप बदल कर वायु के सद्श हो जाता है, और इसी कारण 
चायु में मिल जाने से दृष्टि में नहीं आता, 
इसकी परीक्षा के लिये एक बोतल के भीतर मोमबत्ती 
जलाओो और उसका मुख बन्द कर दो, तो उस बत्ती का 
जितना भाग वायु के सदश दो जावेगा वह बचातल से बाहर नहीं जा सकेगा, 
ह. 
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वो वह सदा उनमें रहती है'। जेसा मद्दी से घड़ा घनाया ज्ञो कि 
बनाने के पहिले नंहीं था और नाश होने के पश्चात्‌ भी नहीं रहेगा, 
परन्तु उसमें जो मद्दी है वह नष्ट नहीं होती, और जो गुण अर्थात्‌ 
चिकनापन उसमें है कि जिससे वह पिएडाकार होता है, वह भी: 
मद्दी में सदा से है, वेले ही संयोग और वियोग होने फी योग्यता 
परमाणुओं में सदा से है । इससे यह समझना चाहिये कि जिन: 
परमाणु द्वव्यों से यह जगत्‌ बना है, वे द्वव्य अनादि हैं, कार्य्य: 
द्रव्य नहीं । ओर मैंने यह कब कहा था कि जगत्‌ के पदार्थ स्वयं 
अपने को वना सकते हैं, मेरा कहना तो यह था कि ईश्वर ने 
उस फःरण से जगत्‌ को रचा दे । 
ओर जो पादरी साहव ने कहा कि शक्ति से जगत्‌ को रचा 
है, तो मैं पूछता हूँ कि शक्ति कोई वस्तु है वा नहों ?, जो फटद्दो 
कि है तो वह अनादि हुईं, और जो कहो कि नहीं तो उससे 
आगे को दूसरी कोई वस्तु भी नहीं वन सकती । और जो पाद्री 
साहथ ने यह कहा कि परिडतजी ने यह नहीं बताया कि किससे 


पर थोड़ी देर के पीछे यह दिखलाई देगा कि वह बत्ती बुक गई । अब यह: 
सोचना चाहिये कि बत्ती क्‍यों छुक गईं, और बोतल के पायु में शव कुछ 
भेद हुवा था नहीं ?, इस बात की परीक्षा इस प्रकार होगी कि थोड़ा सा 
चूने का पानी उस बोतल में ओर एक और बोतल में, कि जिसमें केवल: 
वायु मरा हुआ हो और उसमें कोई बत्ती न जली हो, डालो, तो यह 
दिखत्ाई देगा कि जिस बोतल में जल्ली है उसमें चूने का रंग दूछ 
सा हो जावेगा, ओर दूसरो बोवल्न का जैसे का तैसा रहेगा । इससे सिद्ध. 
हुआ कि बत्ती के जज्षाने से कोई नई वस्तु बोतल के वायु में मिलन गई है । 
घह एक चस्तु धायु के सहश है कि जो दृष्टि में नहीं आता । अब देखनाः 
चाहिये कि मोमबत्तो का कोई परमाणु नष्ट नहीं होता, पर' जिन पदाथों से 
' चट्ट बची बनी है उनका स्वरूप भिन्न हो जाता. है. ॥ 
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यह-जगत्‌ बना है, कदाचित्‌ पादरी साहव ने नहीं झुना होगा। 
मैंने तो जिससे यद्द कार्य जगत्‌ बना है, उसको प्रकृति आदि 
नामों से, कि जिसको परमाणु भी कहते हैं, कहा था । 

( मेलबी साहव के उत्तर में )--सब पदार्थों का कारण 
अनादि है तो भी इेश्वर को मानना अवश्य है, क्योंकि मट्टी में 
यह सामथ्य नहीं कि आपसे आप घड़ा बन जाय। जो कारण होता 
है, वह आप काय्येरूप नहीं वन सकता, क्‍योंकि उसमें बनने का 
ज्ञान नहीं होता । ओर कोई जीव भी उसको नहीं धना सकता | : 
आजतक किसी ने कोई वस्तु ऐसी नहों बनाई। जेसा कि यह 
मेरा . रोम है, ऐसी वस्तु फोई नहीं घना सकता। और आजतक 
ऐसा कोई मनुष्य नहीं हुआ और न है' कि जो परमाणुओं को 
पकड़ के किसी युक्ति से उनसे ऐसी वस्तु वना सके । कोई दो 
जिसरेणुओं का भी संयोग नहीं कर सकता | इससे यह सिद्ध 
हुआ कि केवल उस परमेश्वर फी ही यह सामथथ्य है कि सब 
जगत्‌ को रचे। ., ह 

, देखो एक आंख की रचना में ही फितनी विद्या का दृष्टान्त 
है। आजतक बड़े २ वेच्य अपनी चुद्धि लगाते चले आते हैं तो 
भी आंख की विद्या अधूरी द्वी है, फोई नहों जानता कि किस२ 
प्रकार ओर फ्या *२ गुण ईश्वर ने उसमें रकले हैं | इसलिये सूर्य 
चांद आदि जगत्‌ का रचना और धारण करना ईश्वर ही का 
काम है। तथा जीवों के कर्मों के फल का पहुँचाना, यह भी 
परमात्मा ही का काम है, किसी दूसरे का नहीं । इससे ईश्वर- 
को मानना अवश्य है । हि 

“एक हिन्दुस्तानी पादरी साहब--ज्ञब दो बस्तु हैं, 
एक कार्य दूसरा कारण, तो दोनों अनादि नहीं हो सकते। 
इससे ईश्वर ने नास्ति से अस्ति अपनी सामथ्ये से की दै। ' 
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सौलवी छुहस्समद कासस साहब--शुणण दो प्रकार के 
दोते हैं-एक अंतस्थ, दूसरे वाह्म । अन्तस्थ तो अपने 'में होते 
हैं और बाह्य दूसरे से अपने में आते हैं। और अंतस्थ गुण 
दूसरे में जाकर वेखसे ही वन आांते हैं, परन्तु जिसके ग्र॒ुण होते 
हैं. वह उससे पृथक होता है'। जेसे सूथे का प्रतिविम्ब जिस 
चेतन में पड़ता है, वेसा ही वन जाता है परन्तु खथे नहों 
होजाता, वैसे ईश्वर ने हमंको अपनी इच्छा से बनाया है ! 

स््रासा दयानन्द सरस्वताजी--(इसाई साहब के 
उत्तर में )--आप दोनों के अनादि होने में क्यों शंका करते हैं ? 
क्योंकि जितने पदार्थ इस जगत्‌ में बने हैं, उत्त सब का कारण 
अर्थात्‌ पस्माणु आदि सब अनादि हैं। और जीव भी अनादि 
हैं कि जिनकी संख्या कोई नहीं वंता सकता। ओर नास्ति से 
अस्ति कभी नहीं हो सकती, सो में पहिले कद चुका हैं | परन्तु 
आप जो कहते हैं' कि शक्ति से बनाथा, तो वतलाओ कि शक्ति 
क्या वस्तु हा जा कहो कि कोई वस्तु है, तो फिर वही 
कारण ठ अनादि हुईं। और ईंखर के नाम, गुण, 
करे सब अनांदि हें ०५ ३ जा कि 

( मोलवी साहब के उत्तर में )--आप जो यह कद्दो कि 
भीतर के गुणों से जगत्‌ वना है तो भी नहीं हो सकता, क्‍यों- 
कि शुरख द्रव्य के विचा अलग नहीं रह सकते, और गुण द्वव्य 
से बन भी नहों सकता। जब भीतर के गुणों से जगत्‌ बना है. 
तो जगत्‌ भी ईशर हुआ । जो यद कहो कि वाहर के गुणों से 
जगत बना तो ईश्वर के सिवाय आपको भी वे गुण और द्रव्य 
अनादि मानने पड़ेंगे। और जो यह कहो कि से हम लोग 


बन गये , वो मेरा यह भञ् है कि इच्छा कोई वस्तु है वागुणहे!? 
» दखर के | सं० 
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जो वस्तु फहोगे, तो वह अनादि ठहर जायगी, और जो गुण 
मानोगे, तो जेसे केवल इच्छा से घड़ा नहों बन सकता, परन्तु मद्टी 
से बनता है, तो वेसे ही इच्छा से हम लोग नहीं बन सकते । 


पादरी स्काट साहब--हम लोग इतना जानते हैं कि 
नास्ति से अस्ति को ईश्वर ने वनाया । यह हम नहीं जानते कि 
किस पदार्थ से और किस प्रकार यह' जगत्‌ बनाया। इसको 
ईश्वर ही जानता है, मनुष्य कोई नहीं जान सकता । 


मोलवी सहम्मद कासम साहब--ईश़र ने अपने 
प्रकाश से जगव्‌ बनाया है। 


स्वासी दयानन्द सरखतीजी--( पादरी साहब के 
उत्तर में ) काये को देख कर कारण को देखना चाहिये, कि जो 
वस्तु काये है, वेसा ही उसका फारण होता है'। जेसे घड़े को 
देखकर उसका कारण मटद्टी जान लिया. जाता है, किजो वस्तु 
घड़ा है वही वस्तु मद्ठी है। आप कहते हैं कि अपनी शक्ति 
से जगत्‌ को रचा, सो मेरा यह प्रश्ष कि वह शक्ति अनादि 
है वा पीछे से बनी है? जो अनादि है' तो द्वव्यरूप उसको 
मान लो तो उसीको जगत्‌ का अनादि कारण मानना चाहिये । 

( मौलवी साहव के उत्तर में )--नूर कहते हैं प्रकाश को 
डस प्रकाश से कोई दूसरा द्रव्य नहीं बन सकता । परन्तु वह 
नूर मूत्तिमान्‌ द्वव्य को प्रसिद्ध दिखला सकता है, और वह 
प्रकाश करने वाले पदार्थ के विना अलग नहीं रह सकता । इस 
से जगत्‌ का जो कारण प्रकृति आदि अनादि है, उसको माने 
बिना किसी प्रकार से किसी का निर्वाह नहीं हो सकता | और 
हम लोग भी कार्य को अनादि नहों मानते, परन्तु जिससे कार्य 
बना है, उस कारण को अनादि मानते हैं । 
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:. एक हिन्दुस्तानी इसाई साहब--जो ईश्लर नें 


अपनी प्रकृति से सब संसार को रचा तो उसकी प्रकृति में सव 
संसार सनातन था । ओर वह उसकी प्रकृति में अनादि था 
तो ईंश्र की सीमा हो गई । 

_ स्वामी दघानन्द सरस्वतीजी-जब कि ईश्वर की प्रकृति 
में सब जगत्‌ था तब ही तो वह अनादि हुआ, ओर वही अनादि 
वस्तु रचने से सीमा में आई । अर्थात्‌ लम्बा चौड़ा, बड़ा छोटा 
आदि सब प्रकार का ईश्वर ने उस में से घनाया | इसलिये रचे 
जाने से केवल जगत्‌ ही की सीमा हुईं, ईश्वर की नहीं | 

अब देखिये मैंने जो पहिले कहा था कि नास्ति से अस्ति कमी 
नहीं हो सकती, किन्तु भाव से ही माप होतए है, सो आप लोगों 
के कहने से भी वह वात सिद्ध होमई कि जगत्‌ का कारण अनादि है। 
इंसाई साहेचब-खुनो भाई मौलवी साहवो ! कि परिडतज्ी 
इसका: उत्तर हज़ार प्रकार से दे सकते हैं । हम ओर तुम हज़ारों 
मिंल कर भी इन से बात करें तो भी परिडतजी वराबर उत्तर दे 
सकते हैं. । इसलिये इस विषय में अधिक कहना उचित नहीं । 
." - ग्यारह बजे तक यह वार्चा.सिद्ध हुईं। फिर सव लोग अपने २ 
डेरों को .ले गये । और सब जगह मेले में यही वात चीतः होती 
थी कि जैसा परिडतजी को खुनते थे, उस से सहस््नगुणा पाया | 
है : दोपहर के पश्चात्‌ की सभा 
«» फिर एक वजे सब.लोग आये, ओर इस पर विचार किया कि 
अब समय .वहुत थोड़ा और बातें बहुत बाकी हैं, इसलिये केवल 
सुक्ति विषय पर विचार करना उचित है'। प्रथम थोड़ी देर तक 
ये. बातें होती रहीं कि पहिले कौन वन करे, एक दूसरे पर 
टालता थां। तब खामीजी ने कहा कि उसी क्रम से भाषण 
चाहिये। अर्थात्‌ पहिले पादरी साहब, फिर मौलवी साहब 


सत्यधर्मविचार -र३ 





ओर फिर मैं। परन्तु जब पादरी साहब और मौलची साहब 
दोनों ने कहा कि हम पहिले न बोलेंगे, तब संवामीजी ने ही पहिले 
कहना खीकार किया । 

स्वामी दयानन्द सरस्वतीजी-मुक्ति कहते हैं' छूट 
जाने को, अर्थात्‌ जितने दुःख हैं उनसे सघ छूटकर एक सचिदा- 
ननन्‍्दरूप परमेश्वर को प्राप्त होकर सदा आनन्द में रहना, ओर 
फिर जन्म-मंणण आदि दुःखसागर में नहीं गिरना। इसी का नाम 
मुक्ति है। वह किस प्रकार से होती है'!, इसका पहिला साधन 
सत्य का आचरण है, और वह सत्य आत्मा और पस्मात्मा की 
खाक्षी से निश्चय करना चाहिये, अर्थात्‌ जिसमें आत्मा और 
परमात्मा की साक्षी न हो, वह असत्य है'। जैसे किसी ने चोरी 
की, जब वह पकड़ा गया उससे राजपुरुष ने पूछा कि तू ने चोरी 
की या नहीं ? तबतक वह कहठता है कि मैंने चोरी नहों की, 
परन्तु उसका आत्मा भीतर से कह रहा है कि मैंने चोरी फी 
है.। तथा जब कोई भूठ की इच्छा फरता है' तब अन्‍्तर्यामी 
परमेश्वर उस को जता देता है. कि यह बुरी बात है, इसको-तू 
मत कर, और लज्जा शक्ञा और भय आदि उसके आत्मा में उत्पन्न 
कर देता है'। और जब सत्य की इच्छा करता है' तब उसके 
आत्मा में आनन्द कर देता है। और प्रेर्णा करता है'कि यह 
'काम,तू कर । अपना आत्मा जैसे सत्य काम करने में निभेय और 
' असन्न होता दे, वेसे भ्कूठ में नहीं होता । जब परमात्मा की आशा 
को तोड़कर घुर काम कर लेता है, तब उस की मुक्ति किसी 
अकार नहों होसकती । और डसी को अखुर, दुए, देत्य और 

नीच कहते हैं। इसमें वेद का भसाण है कि-- 

अखुया। नाम ते छाक्का अन्धन तमसा- बवृताः । 
तांस्त प्रेत्मामिगचछन्ति ये के चात्महना जनाई ॥ . 

ह ह / अध्याय ४० । मन्त्र ३॥ 
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आत्मा का हिंसन करनेवाला; अर्थात्‌ ज्ञों परमेश्वर की 
आज्ञा फो तोड़ता है, और अपने आत्मा के ज्ञान से विरुद्ध 
बोलता, फरता और मानता है, उसी का नाम असर, राक्तस 
दुए, पापी, नीच आदि होता है । 

मुक्ति के मिलने के साधन ये हैं;--१--सत्य का आचरण । 
२--सत्यविद्या अर्थात्‌ ईशख़रकूत वेदविद्या को यथावत्‌ पढ़कर 
शान की उन्नति और सत्य का पालन यथावत्‌ करना । ३--सत्य- 
पुरुष ज्ञानियों का सकू करना । ४--योगाभ्यास करके अपने मन, 
इन्द्रियों और आत्मा को असत्य से हटाकर सत्य में स्थिर करना 
ओर ज्ञान को बढ़ाना | ५ परमेश्वर की स्तुति करना, अर्थात्‌ 
उसके गुणों की कथा सुनना और विचारना । *--प्राथना, कि 
ज्ञो इस प्रकार होती है कि--हे जगदीश्वर ! हे कृपानिभे ! हे 
अस्मत्पितः ! असत्य से हम लोगों को छुड़ा के सत्य में स्थिर 
कर और हे भगवन्‌ ! हम को अन्धकार अर्थात्‌ अज्ञान और 
अधर्स आदि दुष्ट कामों से अलग करके विद्या और धंस आदि 
श्रेष्ठ कामों में सदा के लिये स्थापन कर | ओर हे ब्रह्म ! हम को 
जन्म मरणरूप संसार के दुःखों से छुड़ाकर अपनी कृपाकटाक्ष से 
अमत अर्थात्‌ मोक्ष को प्राप्त कर | 

जब सत्य मन से अपने आत्मा प्राण और सब सामर्थ्य से 
परमेश्वर फो जीव भजता है, तब वह करुणामय पस्मेश्वर उस 
को अपने आनन्द में स्थिर कर देता है। जेसे जब कोई छोटा 
बालक घर के ऊपर से अपने मात पिता के पास नीचे आना 
चाहता है, वा नीचे से ऊपर उनके पास जाना' चाहता है, तब 
हज़ारों आवश्यकता के कामों को भी माता पिता' छोड़कर और 
दौड़कर अपने लड़के को उठाकर गोद में लेते हैं कि हमारा 
लड़का कहीं गिर पड़ेगा, तो उसको चोट लगने से उसको दुःख 
होगा। और जैसे माता पिता अपने बच्चों को सदा खुख में रखने 
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की इच्छा और पुरुषार्थ सदा करते रहते हैं, वेसे ही परम 

रऊपानिधि परमेश्वर की ओर जब कोई सच्चे आत्मा के भाव से 
चलता है, तब वह अनन्तशक्तिरूप हाथों से उस जीव को उठा 
कर अपनी भोद में सदा के लिये रखता है, फिर डसको किसी 
प्रकार का दुःख नहीं होने देता है और दह सदा आनन्द में रहता है। 


पक्षपात को छोड़कर सत्य का भ्रहण और असत्य का परि- , 
त्याग करके अथ को सिद्ध करना चाहिये | देखो, सब अन्याय 
अधमे और पक्षपात से होता है, जेसे कि यह मौलवी साहब का 
वस्त्र बहुत अच्छा है, मुझ को मिले तो मैं उसको ओढ़कर सुख 
पाऊं, इस में अपने खुख का पक्षपात किया, और मौलवी साहव 
के खुख दुःख का कुछ विचार न किया | इसी प्रकार पक्षपात 
से ही नित्य अधर्म होता है। अधर् से काम को सिद्ध करना 
इसी को अनर्थ कद्दते हैं। और धरे और अर्थ से कामना 
अर्थात्‌ अपने खुख की सिद्धि करना इस को काम कहते हैं । 
और अधर्स अर्थात्‌ अनथे से काम को सिद्ध करना इसको 
कुकाम फहते हैं | इसलिये इन तीनों अर्थात्‌ धर्म अर्थ और 
काम से मोक्ष को सिद्ध करना उचित है । इसमें यह बात है कि 
इंशवर की आज्ञा का पालन करना इसको धर्म, और उसकी 
, आज्ञा का तोड़ना इसको अधर्स कहते हैं | सो धर्म आदि दी 
मुक्ति के साथन हैं, और कोई'नहीं । और मुक्ति सत्य पुरुषार्थे 
से सिद्ध होती है, अन्यथा नहों | 


पादरी स्काद साहब---परिडतजी ने कद्दा कि सब डुःखोंः 
से छूटने का नाम मुक्ति है, परन्तु मैं कहता हैँ कि सब पापों से 
बचने और स्वर्ग में पहुँचने का नाम मुक्ति है। कायण यद्द कि 
ईश्वर ने आदम को पवित्न रचा था, परन्तु शेतान ने डसको 
बहका के उससे पाप करा दिया, इसले उसकी सब सनन्‍्तानं भी: 
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पांपी है। जेसे घड़ी बनाने वाले ने उसकी चाल स्वतन्त्र रक्‍्खी 
है, और वह आप ही चलती है, ऐसे ही मनुष्य भी अपनी 
इंच्छा से पाप करते हैं, तो फिर अपने ऐश्वर्य से मुक्ति नहीं पा 
. सकते, और न पापों से वच सकते हैं | इसलिये प्रभु ईसामसीह 
पर विश्वास किये विना मुक्ति नहों हो सकती | जैसे हिन्दू लोग 
कद्दते हैं कि कलियुग मलुण्यों फो पाप कराके विगाड़ता है; 
इससे उनकी मुक्ति नहीं हो सकती | परन्तु ईसामसीह पर 
विश्वास करने से वे भी बच सकते हैं । 

. प्रभु ईसामसीह जिस २ देश में गये, अर्थात्‌ उसकी शिक्षा 
जहां २ गई है, वहां २ मनुष्य पापों से बचते जाते हैं. । देखो, इस 
समय सिवाय ईंसाइयों के और किसी के मत में भलाई ओर 
अच्छे गुणों की उन्नति है ? में एक दृष्टान्त देता हूँ कि जेसे 
पणिडितजी बलवान हैं, ऐसे ही इक्नलिस्तान में एक मनुष्य बलवान 
था, परन्तु वह मद्यपान, चोरी, व्यभिचार आदि बुरे फाम 
करता था, जब वह ईंसामसीह पर विश्वास लाया, तव सब 
बुराइयों से छूट गया । ओर मैंने भी जब- मसीह. पर विश्वास 
किया तब मुक्ति को पाया, और बुरे कामों से बच गया । सो 
ईसामसीह की आज्ञा के विरुद्ध आचरण से मुक्ति नहीं हो 

' सकती । इसलिये सब को इंसामसीह पर विश्वास लाना चाहिये । 
उसी से मुक्ति हो सकती है, और किसी प्रकार नहीं । 
मौलवी मुहम्मद कूसम साहब-हम लोग यह नहीं. 
कटद्द सकते कि परिडतजी ने जो मुक्ति के साधन कहे केवल उन 
से ही मुक्ति हो सकती है, क्‍योंकि ईश्वर की इच्छा है' जिसको 
चाहे उसको मुक्ति दे और जिसको न चाहे न दे । जेसे समय 
का हाकिम जिस अपराधी से प्रसन्न हो उसको छोड़ दे, और 
. जिससे अप्रसन्न हो उसको क्रेद्‌ में डाल दे । उसकी इच्छा है जो 


ननमम-मममनकनमननना- 
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चाहे सो फेरे, उस पर हमारा ऐश्वर्य नहीं है, न जाने ईश्वर क्‍या 
फरेगा | पर समय के हाकिम पर विश्वास रखना चाहिये। इस 
समय फा द्ाकिम हमारा पेगम्वर है, उस पर विश्वास लाने से 
मुक्ति द्वोती है। हां ! यद् बात अवश्य है कि विद्या से अच्छे . 
फाम हो सकते हैं, परन्तु मुक्ति वो फेवल उसी के द्वाथ में है । 
स्वासी दयानन्द सरस्वतीजी-( पादरी साहब के 
उत्तर में )--आपने जो यह कद्दा कि दुःखों से छूटना मुक्ति नहों, 
पापों से छूटने का नाम मुक्ति है, सो मेरे अभिप्राय फो न 
सममभ फर यह वात कही है। क्‍योंकि मैं तो पद्चिले साधन में दी 
सब पापों अर्थात्‌ असत्य कामों से बचना कद चुका हैं। और 
बुरे कामों का फल भी दुःख कद्ाता दे, अर्थात्‌ जब पाप करेगा 
तो छुःख से नहीं बच सकता | इसके अनन्तर और साधनों में 
भी स्पष्ट कहा है कि अधम छोड़कर धर्म का आचरण करना 
. मुक्ति का साधन है। जो पादरी साहब इन वातों को समभते तो 
'फदाचित्‌ ऐसी वात न कद्दते । ह 
“ दूसरा, जो आप यह कहते हैं कि ईश्वर ने आदम को पवित्र 
रा था, परन्तु शैतान ने बहकाकर पाप करा दिया, तो डसकी 
सनन्‍्तान भी इसी कारण से पापी दो गई । सो यह बात ठीक नहीं 
है. क्योंकि आप लोग ईश्वर को सर्वेशक्तिमान मानते ही हैं । 
सो जब कि ईवर के पवित्र बनाये आदम को शैतान ने बिगाड़ 
दिया, और. ईशवर के राज्य में विन्न करके ईश्वर फी व्यवस्था को 
तोड़ डाला, तो इससे इंश्वर सर्वेशक्तिमान्‌ नहीं रह सकता। 
आर ईश्वर की बनाई हुईं वस्तु को कोई नहीं विगाड़ सकता ह्ै। 
| ऋर एक आदम ने पाप किया तो डसकी सारी सन्तान 
. पापी होगई, यह सवैधा असम्मव और मिथ्या दे । जो पाप 
: करता है बही डुःख पाता है, दूसरा कोई नहीं पा सकता। और 
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पेसी बात कोई विद्वान्‌ नहीं मानेगा | और देखो एक आदम 
आर हव्या से फिसी प्रकार इस जगत्‌ की उत्पत्ति भी नहीं हो 
सकती, क्योंकि वहन ओर भाई का विवाह होना बड़े दोष की 
वातहै । इसलिये ऐसी व्यवस्था मानना चाहिये कि सृष्टि के आदि 
में वहुत से पुरुष और ख्त्री परमेश्वर ले रचे | ह 
आर जो यह कहा कि शेतान वहकाता है, तो मेरा यह प्रश्न 
है. कि जब शैतान ने सब को वहकाया, तो फिर शैतान को किस 
ने वहकाया ? जो कहो कि शेताद आप से आप ही वहक गया, 
तो सब जीव भी आप से आप ही वहक गये होंगे, फिर शैतान 
को बहकानेवाला मानना व्यर्थ है। जो कहो कि शेतान को भी 
किसी ने वहकाया है, तो सिवाय ईश्वर के दूसरा कोई बहकाने- 
चाला शैतान को नहीं है। तो फिर जब ईश्वर ने ही सब को 
बहकाया, तब मुक्ति देनेवाला कोई भी आप लोगों के मत में न 
रहा, और न मुक्ति पानेवाला। क्योंकि जब परमात्मा ही बहकाने- 
चाला ठहरा, तो बचानेवाला कोई भी नहीं हो सकता । और यह 
बात परमात्मा के खभाव से भी विरुद्ध है, फ्योंकि वह न्‍्यायकारी 
आर सत्य फांमों का ही कर्त्ता है, तथा अच्छे कामों में ही प्रसन्न 
होता है। वह किसी को दुःख देनेवाला और बहकानेवाला नहीं । 
: और देखो, केसे आख्यये की बात है' कि यदि शेतान ईश्वर 
के राज्य में इतना गड़बड़ करता है, फिर भी ईश्वर उसको न 
दंण्ड देता है, न मारता है, न कारामृह में डालता है, इससे 
स्पष्ट परमात्मा की निबेलता पाईं जाती है, और विदित होता है 
कि परमात्मा ही को बहकाने की इच्छा है।इस से यह घात 
ठीक नहीं । और न शेतान कोई मलुष्य है । जबतक शैतान के 
माननेवाले शैतान का मानना न छोड़ंगे, तवतक पाप करने से 
नहीं बच सकते, क्‍योंकि वे समझते हैं कि हम तो पापी ही नहों, 
२ जैसा शैतान ने आद्म को और उसकी सन्‍्तान को बहका के 
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पापी किया, बेसा ही परमात्मा ने आदम की सन्‍्तान के पाप के 
बदले में अपने एकलोते बेटे को शूली पर चढ़ा दिया, फिर हम 
को कया डर है'। और जो हम से कुछ पाप भी: होता है तो 
हमारा विश्वास ईसामसीह पर है, वद आप क्षमा करा देगा, 
क्योंकि उसने हमारे पापों के बदले में आन दी है। इसलिये ऐसी 
व्यदस्था माननेवाले पापों से नहीं बच सकते । 

ओर जो घड़ी का दृशान्त दिया था सो ठीक है, क्योंकि 
सब अपने २ काम करने में खतन्त्र हैं, परन्तु इंश्वर की आज्ञा 
अच्छे कामों के करने के लिये है, बुरे के लिये नहीं। और जो 
आपने यह कहा कि खगे में पहुँचना मुक्ति है, शैतान के बहकाने 
के कारण मलुष्यों में शक्ति नहीं कि पापों से छूटकर मुक्ति 
पासकें, यह वात भी ठीक नहीं । क्योंकि जब मलुष्य खतस्तर हें. 
आर शैतान कोई मलुष्य नहीं, तो आप दोषों से बचकर परमात्मा 
की कृपा से मुक्ति को पा सकते हैं। और खगे से आदस गेहूँ 
खाने के कारण निकाला गया, और यद्द ही आदम को पाप हुआ 
कि गेहूँ खाया, तो मैं आप से पूछता हैं कि आदम नें तो गेहूँ 
खाया और पापी दोगया, और खर्गे से निकाला गया, आप लोग 
जो उस खगे की इच्छा करते हैं यो वया आप लोग वहां सब * 
पदार्थ खादेंगे ? तो कया पाप नहीं होगा ? और वहां से निकाले 
नहीं ज्ञाओगे ? इससे यह बात भी ठीक नहीं हो सकती । 

आर आप लोगों ने ईश्वर को मनुष्य के सदश माना होगा, 
अर्थात्‌ जैसे मलुष्य सर्वज्ञ नहीं वेसे ही आपने परमात्मा को भी 
माना होगा कि जिससे आप वहां गवाही और वकील की 
आवश्यकता वतलाते' हैं । परन्तु आपके पेसे कहने से ईश्वर की 
ईश्वरता सब नष्ट हो ज्ञाती है। वह सब कुछ जानता है, उसको 
गवाही और वकील की कुछ आवश्यकता नहों दै। ओर उसको 


३० सत्यधर्मविचार 

फिसी फी सिफ़ारिश की भी आवश्यकता नहों, -क्योंकि 
सिफ़ारिश न जाननेवाले से की जाती है। और देखिये, आपके 
फटने से परमात्मा पराधीन ठहरता है, फर्योकि विना ईसामसीह 
की गवाही वा सिफ़ारिश के वह किसी को मुक्ति नहीं दे सकता, 
ओर कुछ भी नहा जानता | इससे परमात्मा में अल्पक्षता आती 
है कि जिससे वह सर्वशक्तिमान और सर्चेश्न किसी प्रकार नहीं 
हो सकता । ओर देखो, ज़ब कि वह न्यायकारी है तो किसी की 
सिफ़ारिश ओर मिथ्या प्रशंसा से न्याय फे विरुद्ध कदाचित्‌ नहीं 
कर सकता, जो विरुद्ध करता है तो न्‍्यायकफारी नहों ठहर सकता! 


इसी प्रकार जो आप मलुष्य द्ाकिम के सदश ईश्वर के 
दरबार में भी फरिश्तों का होना मानोगे, तो और बहुत से दोष 
ईश्वर में आवेंगे। इससे ईश्वर सर्वेव्यायफक नहों हो सकता, 
क्योंकि जो सर्वव्यापक है तो शरीरवाला न होना चाहिये । और 
जो सर्वव्यापक नहीं है तो अवश्य है कि शरीरवाला दो | ओर 
शरीरवाला होने से उसकी शक्ति सब पर घेरने वाली न हुई। 
ओर शरीरवाला जितना दूर का ज्ञान रखता है पर उसको पकड़ 
आर भार नहीं सकता । ओर जो शरीरवाला द्ोगा उसका जन्म. 
आर मरण भी अवश्य होगा, इसलिये ईश्वर को किसी एक 
जगह पर और फरिश्तों का उसके द्रबार में होना, ऐसी बातें 
मानना किसी प्रकार ठीक नहीं हो सकता | नहीं तो ईश्वर की 
सीमा हो जायगी ! 


| देखो, .हम आर्य लोगों के शासरों को यथावत्‌ पढ़े 
बिना लोगों को.-उलटा निम्चय हो जाता है, अर्थात. कुछ 
' का छुछ मान लिया जाता है । ज्ञो पादरी साहब ने 
कलियुग के विषय में कहा सो ठीक नहों, क्योंकि. हम 


छू, 
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आस्ये लोग युगों फी व्यत्रस्था इस प्रकार से नहीं मानते | इसमें 
पेतरेय आ्रह्मण का प्रमाण है किः-- 


कलिइशयानों भवति सज्ञलिहानस्तु दापरः। 
उत्तिष्ठंस्त्रेता सवति कृते सम्प्यते चरन ॥ 
ऐत० पब्जिका ७ | करिडका १५ ॥| 


: अर्थात्‌ जो पुरुष सर्वेधा अधर्म करता हैः और नाममात्र 
धर्म करता है! उसको फलि, और जो आधा अधर्स और आधा 
धर्म करता है! उसको द्वापर, और एक हिस्सा अधर्म और तीन 
हिस्से धर्म करता है' उसको त्रेता, और जो सवेथा धर्स फरता 
है उसको सतयुग कहते हैं ॥ 

इसके जाने बिना कोई धांत कद्द देना ठीक नहीं हो सकती । 
इससे जो कोई बुरा काम करता है, वह दुःख पाने से कदाचित्‌ 
नहीं वच सकता, और जो कोई अ्रच्छा काम करता है, वह दुःख 
पाने से वर्च जाता हैं, फिसी ही देश में चाहे क्‍यों द हो । 


कया ईसामसीह के विना ईश्वर अपने सामथ्ये से अपने 
भक्तों को नहीं बचा सकता है ?, वह अपने भक्तों को सब 
प्रकार से बचा सकता है, उसको किसी पेग्रम्बर की आवश्यकता 
नहीं । हां ! यह सच है कि जब जिस २ देश में शिक्षा करनेवाले 
: धर्मात्मा उत्तम पुरुष होते हैं, उस २ देश के मनुष्य पापों से बच 
जाते हैं, और उन्हों देशों में सुख और गुणों की चृद्धि होती है । 
यह भी सब लोगों के लिये खुधार है, इसका कुछ मत से 
प्रयोजन नहीं । देखो आये लोगों में पूले उपदेश #क्की व्यवस्था अच्छी 
थी, इससे उस समय में वे खुधरे हुए थे । इस समय में अनेक 
कारणों से सत्य उपदेश कम होने से जो किसी बात का बिगाड़ 
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हो तो इससे आये लोगों के सनातन मत में कोई दोष नहीं आ 
सकता, क्योंकि सृष्टि की उत्पत्ति के समय से लेके आजतक 
आयो ही का मत चला आता है, वह कुछ वहुत नहीं बिगड़ा । 

देखो, जितने १८०० वा १४०० वर्षों के भीतर ईसाइयों और 
मुसलमानों के मतों में आपस के विरोध से फिरके होगये हें, 
'. उनके सामने ज्ञो १६६०८४५०६७६ बर्षों के भीतर आर्यों के मत में 
बिगाड़ हुआ तो वह वहुत ही कम है । ओर आप लोगों में 
जितना झुधार है सो मत के कारण नहीं, किन्तु पार्लिमेश्ट 
आदि के उत्तम प्रवन्ध से है, जो ये न रहें, मत से कुछ भी 
खुधार न हो | और पादरी साहब ने जो इह्लिस्तान के दुष्ट 
मलुष्य का दृष्टान्त मेरे साथ मिलाकर दिया, सो इस प्रकार 
कहना उनको योग्य न था, परन्तु न जाने किस प्रकार से यह 
वात भूल से उंनके मुख । 

मोलवी साहव के उत्तर में )--ईश्वर चाहे सो करे, 
ऐसा ठीक नहों, क्‍योंकि वह पूर्ण विद्या और ठीक ठीक 
न्याय पर सदा रहता है, किसी का पक्षपात नहीं करता । 
इस कहने से कि जो चाहे स्रो करे यह भी आता है 
कि इंश्वर ही बुराई भी करता होगा, ओर उसी की इच्छा 
से चुराई होती है, यह कहना ईश्वर में नहीं बनता । हेश्वर 
ज़ो कोई मुक्ति का काम करता है, उसी को मुक्ति देता है। 
मुक्ति के काम के बिना किसी को मुक्ति नहीं देता। क्‍योंकि 
वह अन्याय कभी नहीं करता । जो बिना पाप पुणय के 
देखे जिसको चाहे दुःख देवे और जिसको चाहे खझुख, :तो 
ईश्वर में अन्याय आदि प्रमाद लगता है। सो वह ऐसा कभी 
: नहीं करता । जेसे अपस्नि का स्वभाव प्रकाश और जलाने 
का दे, इनके विरुद्ध नहों कर सकता, पैसे ही परमात्मा 
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भी अपने न्याय के ,खमाव से विरुद्ध पक्षपात से कोई 


व्यवस्था नहीं कर सकता । 
सब समय का द्वाकिम मुक्ति के लिये परमेश्वर ही है, 


दूसरा फोई नहीं ।. और जो कोई दुसरे को माने, उसका 
मानना व्यर्थ है। मुक्ति दूसरे पर विश्वास करने से कभी 
नहीं हो सकती, क्‍योंकि ईश्वर जो मुक्ति देने में दूसरे के 
आधीन है, या दूसरे के कहने से दे सकता है, तो मुक्ति 
देने में ईश्वर पराधीन है, तो वह ईश्वर ही नहों दो 
सकता | वह किसी का सद्दाय अपने काम में नहीं लेता 
क्योंकि वह स्वेशक्तिमान्‌ है। मैं जानता हैँ कि सब विद्वान 
ऐसा ही मानते होंगे। ज्ञो पक्षपात से ओऔरों के दिखाने को 
न मानते हों, तो दूसरी बात है। 

इसमें मुझको बड़ा जद कि परमात्मा को “लाशरीक” 
भी मानते हैं, और फिर पेग्रम्बरों को भी मुक्ति देने में 
उसके साथ मिला देते हें !, यह वात कोई विद्वान नहीं 
मानेगा । इससे यह सिद्ध दोता है कि परमेश्वर धर्मात्मा 
मलुष्यों को मुक्ति के काप्म करने से मुक्ति खतन्‍्त्रता से 
दे सकता है, किसी फी सहायता के आधीन नहीं । मलुष्य 
को ही आपस में सद्दायता की आवश्यकता है, ईश्वर फो 
नहों । न वह मिथ्या प्रसज्न होनेवाला हे; जो मिथ्या पसन्न 
दोकर अन्याय करे | वह तो अपने सत्य धर्म और न्याय 
से सदा युक्त है, और अपने सत्य प्रेम से भरे हुए भक्तों 
को यथावत्‌ मुक्ति देकर और सब छुःखों से बचाकर 
सदा के लिये आनन्द में रखता दै, इसमें कुछ संदेह नहीं ॥ 

इतने में चार वज गये । खत्मीजी ने कद्दा कि इमारा 

डे 
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व्याख्यान वाक्ती है'। मोलवी साहब ने कहा कि हमारे नमाज़ 
का समय आगया । पादरी स्काट साहब ने स्वामीजी से 
कंहा कि हम को आप से एकान्त में कुछ कहना है, 
सो वे दोनों तो उधर गये, इधर एक ओर तो एक मौलवी 
मेज़ पर जूता पहने हुए खड़े होकर और दूसरी ओर 
पादरी अपने मत का व्याख्यान देने लगे | शव 


ओर कितने ही लोगों ने यह उड़ा दिया कि मेला हो 
चुका । तब खामीजी ने पादरी और आये लोगों . से 
पूछा कि यद्द कया गड़बड़ हो रहा है! १, मौलवी लोग नमाज़ 
पढ़कर आये वा नहीं !, उन्होंने उत्तर दिया कि मेला तो 
हो चुका । इसपर स्वाप्तीजी बोले कि ऐसे भटपट मेला 
किसने समाप्त कर दिया ?, न किसी की सम्मति ली गईं, न 
किसी से पूछा गया । अब आगे कुछ बातचीत होगी वा नहीं ? 


जब वहां वहुत गड़बड़ देखी और संवाद की 
कोईं व्यवस्था न ज्ञान पड़ी, तो लोगों ने स्वामीजी .से 
कहा कि आप भी चलिये, मेला तो पूरा हो ही गया। 
इस पर स्वामीजी ने कहा कि हमारी इच्छा तो यद्द थी 
कि कम से कम पांच दिन मेला रहता । इसके उत्तर 
में पादरी साहबों ने कहा कि हम दो दिन से अधिक नहीं 
रह सकते । फिर स्वामीजी आकर अपने डेरे पर धर्मसंवाद 
करने लगे। उस दिन रात को पादरी स्काट साहब और 
दो वोह के साथ स्वामीजी के डेरे पर आये । स्वामीजी 
ने (| बिछचाकंर आंदरपूवेक उनको बिठलाया, और 
आप भी बेठ गये । फिर.आपस में बात चीत होने लगीः-- 
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पादरी साहबों ने पूछा कि--आवागमन सत्य है, वा 
असत्य ?, और इसंका क्या प्रमाण है ? 


खामीजी ने कह्दा कि---झावागमन सत्य है, और जो 
जैसे कम करता है' वैसा ही शरीर पाता है | जो अच्छे 
काम करता है तो मनुष्य का, और ज्ो बुरे करता है 
तो पच्ती आदि का शरीर पाता है, और जो: बहुत उत्तम 
काम करता है, वह देवता श्रर्थात्‌ विद्यान्‌ और बुद्धिमान 
होता है | देखो जब बालक उत्पन्न होता है, तब डसी 
समय अपनी माता का दूध पीने लगता है, कारण यही 
है कि उसको पहिले जन्म का अभ्यास बना रहता है। 
यह भी एक अमाण दे । और धनाढ्य, कज्ञाल, झुखी, 
दुःखी अनेक प्रकार के ऊंच नीच देखने से विदित होता 
है कि फर्मों का फल है | कर्म से देह और वेह से आवागमन 
सिद्ध है । ज्ञीव अनादि हैं कि जिनका आदि और अन्त 
नहीं । जिस योनि में जीव जन्म लेता है डसका कुछ 
स्वभाव भी बना रहता है, इसी कारण मल॒ुष्य आदि विचित्र 
स्वभाव और प्रक्ति आदि के होते हें । इससे भी 
आवागमन सिद्ध होता है । 


इसी प्रकार और बहुत से प्रमाण आवागमन के हैं। 
परन्तु जीव का एक वार उत्पन्न होना और फिर कभी न 
होना, इसका कुछ प्रमाण नहों हो सकता । क्‍योंकि जो मैंने 
कहा उसके विरुद्ध होना चाहिये था, सो ऐसा होना 
असंभव है! और फिर यह बात कि मरा और हवालात 
हुईं, अर्थात्‌ जब क्रयामत होगी तब उसका हिसाब किताब होगा 
तब तक वेचारा हवालात में रहा मानना अच्छा नहों । 


ब६ 


सत्यधर्सदिचार 


फिर पादरी साहब चले गये। मौलवियों ने शाहजहांपुर 
जाकर मुन्शी इन्द्रमणिजी को लिखा कि जो आप यहां 
आधे तो इम आप से शास्राथ करना चाहते हैं, परन्तु 


जब स्वामीजी ओर भुन्शीजी वहां पहुँचे तो किसी ने 
शासत्राथ का नाम तक भी न लिया | 


ऋषि(७)काला(३)ड (६)ब्रह्मा(१)-दे नमश्शुक्ले दले तिथी । 
द्वादश्यां मंगले वारे ग्रन्थोध्यं पूरितो मया। 


॥ इति ॥ 





# ओदेम ३ ३! 
आरय्य-समाज के नियम 
न_-+फ्रा++ ++फु कन- 
) १--खब सत्यविद्या और जो पदार्थ विद्यर से जाने जाते हैं. उन 
सब फा आदि मूल परमेश्वर है । ! 
--ईश्वर सच्चिदानन्द्खरूप, निराकार, सर्वशक्तिमान, न्‍्याय- |! 
कारी, दयालु, अजन्मा, अनन्त, निविकार, अनादि, अनुपम, £ 
सर्वाधार, सर्वेश्वर, सर्वव्यापक, . सर्वान्तर्यामी, अजर, ९! 
अमर, अभय, नित्य, पवित्र, और स्॒ष्टिकर्ता है, उसी की ६ 
ह उपासना करनी योग्य है । 
३--वेद्‌ सब सत्यविद्याओं का पुस्तक है। वेद का पढ़ना पढ़ाना 
रे आर खुनना सुनाना सब आया का परमधर्म दै | 
४--सल्य के अ्हण करने और असत्य के छोड़ने में सचेदा उद्यत 
॥' रहना चाहिये । ै 
४--सब काम धर्मालुसार, अर्थात्‌ सत्य और असत्य को विचार | 
करके करने चाहियें । 
६--संसार का उपकार करना इस समाज्ञ का मुख्य उद्देश्य दे, 
अर्थात्‌ शारीरिक, आपत्मिक और सामाजिक उन्नति 
करना । 
७--सब से प्रीतिपूवेक धर्मालुसार यथायोग्य वत्तेना चाहिये । 
८--अविद्या का नाश और विद्या की वृद्धि करनी चाहिये । 
६--अ्रत्येक को अपनी ही उन्नति से संतुष्ट न रहना चाहिये ' 


भा ड्ंटम ९, 


89% 


१०--खसब मलुष्यों को सामाजिक सर्वेहितकारी नियम पालने में 
परतन्त्र रहना चाहिये, और प्रत्येक दितकारी नियम में 
सब खतन्‍त्र रहें ॥ 


० षट> लाए ्टाजा० दा धान 


किन्तु सबकी उन्नति में अपनी उन्नति समकनी चाहिये । | > 


००४ 
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पुस्तक मिलने का पता -- 
वैदिक पुस्तकालय, अजमेर. 
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ह # ओश्म्‌ # 
सहजानन्दादिमतस्थान प्राति प्रश्नाः 
खणडनब्वाः-- 


प्रक्षन-को5यं सहजानन्दो नाम ? 
उत्तरप्ू--नारांयशावतारः खामिनारायणाख्याचार्य इतिज मः। 
प्श्न:--काण्चथ नारायण ? ४ 
उत्तरमू--वेकुरठगोलोकवासी चतुभ्भुजो छिस्लुज़ो लक्ष्मी 

पतिरीश्वर इत्युच्यते | , 
प्रश्नः--स-इदानीमस्ति न वा ? 

. उत्तरमु--वतेत एब, तस्परेश्वराख्यस्य नित्यत्वात्‌ । 

“ जब शकक्‍यंम, से पर्यंगाच्छुक्मकायमत्रणमस्त्रावेर* शुद्ध 
मपापांवेद्धम्‌  इत्यादिश्ुतिविरोधात्‌ । ईंश्वरस्थानन्तान्तर्यामिसवे 
:्यापकस्य जन्ममसणदेहथारणादेरसम्भवात्‌ | सावयवदेहधारियण 
संयोगजन्यादिमतो नित्यत्वेश्वरत्वयोरसम्भवात्वय । यो अन्ममरण- 
शरीरधारणादिव्यवद्ारवान्‌ स इंश्वर एवं न भवति। तदींदानीन्त- 
नख्य सहजानन्द॒स्य तु का कथा 

तस्थ सहजानन्दस्यांचायेत्वमेवासडज्तम्‌। कुत:, मस्ततस्याध्यापने 
सामर्थ्यासावाच-- 
स गुरुमेवामिगच्छेत्‌ समित्पाणिः श्रोत्रियं ब्रह्मनिष्ठमरः ॥ 

१, यजुः अ० ४० | सें० ८ ॥_._ _. 

२, सुण्डकोप० १।२। १२ ॥ 
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नल्स्स्ज्ज ्--- हे आ- अदट करण 


“उपनीय तु यश शिष्य वेदमध्यापयेद्‌ इ्रजः । 


सरहस्य सकटपन्च तमाचाय  प्रचक्षत ॥ 
इति प्राह्मणमनुसाचयस्य वर्तेमानाभिभायस्य विद्यमानत्वात्‌ । 
तद्गचितस्य शिक्षाग्रन्थस्य दर्शनेन सहजानन्दे शिप्टशिक्षार 
विद्याविरहत्वपाखण्डाचारा विज्ञायन्ते । तस्या; शिक्षापत्र्या;ः 
सहजानन्दरचिताया आदिमो5य श्लोक-- 


बाप्ते यस्य स्थिता राधा श्रीश्व यस्थास्ति वक्षसि । 

वरन्दावनविहारन्त श्रीक्ृष्ण॑ हृदि. चिन्तये ॥ १ ॥ 

राधा वामे दक्षिण पश्चिमे पुरतोष्थ उपरि वा कक स्थितेतिः 
प्रत्यक्तानुमानाप्तशब्देः कस्पापि निश्चयो नास्ति,अत एवं सहजान-- 
हुस्य मिथ्येव कल्पनास्तीति घे्यम्‌। वक्तस्येव श्रीवैत्तेत इत्युच्यते. 
श्वेत्तहि मुखायज्लेपु द्रिद्रतास्तीति खीक्रियताम्‌ | रृष्णस्तु द्वारि- 
फासज्निधों मरणणं प्राप्तवानित्युक्तः मद्मारते। इदानों रृष्णस्य 
जीवो न॒ जाने कास्ति | वुन्दावने विहरन कृष्णः केनापि न दृश्यते।. 
किल्ठु वह: प्राखणिडनः पाषाणादिमूत्तंयश्च तत् दृश्यन्ते, नेव 
ऊंष्णः। पुन! पुंस्मेश्वर॑ निराकारं जन्ममयणादिदोषरद्दितं विद्वाय: 
कृष्ण हृदि चिन्तय' इत्युक्तिव्यैथवेति ॥ १॥ 

मुकुन्दानन्दमुर्याश्च नष्ठिका ब्रह्मचारिणः । 

ग्रहस्थाश्व मयारामभट्टाद्या ये मदाश्रया। || ४ ॥ 

मुकुन्दानन्दादीनां वेदेश्वस्योनिष्ठाध्ययनाभावान्ने छ्िकब्नह्म- 
चारित्वमेवासज्ृतम्‌ ॥ ४॥ 

एवमेचाप्रस्था: स्छोका: प्रायशो5शुद्धा: सन्त्यत उपेक्ष्यन्ते । 

१, सनु० २। १४० ॥ 
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रशवा शिवालयादीने देवागाराणि वत्मेनि | 

प्रथमभ्य तानि तदंबदशन काययमादरात्‌ ॥ १३॥ 

पाषाणादिभूर्त्यागाराणां देवालयसंज्ञावचनात्‌ 'तहंवदशैनं 
कार्यमाद्रादिति' प्रलापात्‌ सहजानन्दे पदार्थविद्याया अभाव एव 
डइयते ॥। १४ ॥ 

९ ८ कप 

खबरण!श्रमघर्मों यः स हातव्यों न केनचित्‌ । 

परधर्मो न चाचर्यो न च पाखणडकल्पितः) ॥ १४ ॥ 

वेदोक्त: स्ववर्णाभ्मधर्मः सद्दजानन्देन किमर्थ त्यक्तः ? कुतः, 
चेद्विरुद्धनां खकपोलकल्पितानां पाषाणादिसूत्तिपूजनकण्ठी- 
तविल्कधारणादिपाखणएडानां प्रचारकरणात्‌ सहजानन्दे बदतो- 
व्याघातदोषस्समागतो वेद्तिव्य: ॥। १४ ॥ 

कृष्णभक्तेः खधमोद वा पतन यस्य वाक्यतः । 

स्पात्तन्मुखान्न वै श्रव्याः कया वार्चाश्च वाप्रभोः॥ १५ ॥ 

कृष्णभक्तिरेव स्वधमों5स्तीति कथन व्यर्थमेव। कुतः, वेदे 
वर्णाअ्मधमंप्रतिपादनप्रकरणे रृष्णभक्तिः खधर्स' इति प्रतिपाद- 
नस्यामावात्‌ | अतः कि समागतं ? सहज़ानन्दस्य तत्सम्पदायस्था 
नाञ्ष मुखात्‌ कदाचित्‌ केनचिदपि कथा नेव श्रोतव्येति 
सिद्धान्त: । स कृष्णः प्रभुरेच न, तस्य जन्ममरणादिस्वभाव- 
वत्त्वात्‌॥ १५ ॥ ; 

ज्ञानवात्तश्रुतिनोयां झुखात्‌ काय्यों न पूरुषेः । 

न विवादः स्रिया कार्यो न राज्ञा न च तज्जने। || ३४ ॥ 

गार्ग्याद्स्त्रीमुखादू याक्षवतक्यादिमदर्षिमिः कथायाः श्रुत- 
त्वात्‌ू सदज्ञानन्दकल्पना त्वग्राह्म ॥ रे७ ॥ 
३ ब्र० शत० १४७ । ६॥।३॥ १; १४ । ६ ॥। ८ । ३--१ ३ ॥ 


४ शिक्षापत्नी-ध्यान्त-निवारण 
कृष्णदाज्ा गुराः प्राप्त तुलसामातका गले । 
घाया नित्यन्चाध्वपुण्डा ललाटादो द्वंजाताभः । ४१ || 
: « कृष्णदीक्षानुलसीमालाधारणुब्टेपुरड्धारणमित्युक्ति: . सह- 
जानन्दस्य व्यथंच | कुतः, वेदयुक्तिभ्यां विशोेधात्‌ | स्वत्पकण्टी- 
विल्लकधारणी पुए्यं भवति चेत्तहिं कण्ठीभारधाररणो सर्बमुख- 
शरीरलेपने व सहत्पुण्यं भविष्यतीत्येदं क्रियताम ॥ ४१ ॥ - 
इल्यादिश्छोका: सहजानन्द॒स्थ मिथ्या एवं वेद्तिव्या: ) 
त्रिपुण्ड्रुद्राज्षपृतियंषां स्पात्‌ू_ खकुलागता । 


ऐकात्म्यमेच बिज्वेगय नारायणमहेशया।: । 
लमयोत्रेझ्रूपेण . वेदेषु. - श्रतिपादनात्‌ !। ४७-॥ 
एवज्चेत्‌ सहजानन्द्स्य कुलस्णे: कदाचित्‌ जिपुण्ड्रुद्राक्ष- 
धारण कृतमेवासीत्‌, पुनस्तेन किमर्थ त्यक्त' त्याजितश्व ? मदाशरि- 
तेरिति वहुशो लिखति, तद्चर्थमेष । कुतः, तस्याविद्ुपो जन्म- 
मसरणादि्दोषयतो जीवस्याश्रयो निष्फल्लोउतः ॥ ४६ ॥ 
नारायणमहेशयोरेक्यमसज्जत॑ तयोत्रह्मरूप्रेण वेदे प्रतिपादना- 
भावात्‌ | अतः सहजानन्दस्य कथन व्यर्थमेव ॥ ४७ ॥ 
प्रणम्य राधाक्रष्णस्प लेख्याचो तत आदरातू |... 
शक्तथा जपित्वा तन्पन्त्रं कत्तेव्यं व्यावहारिकिय | ५४ ॥ 
राधाऋृष्णो सहजानन्देनान्येश्च प्रत्यक्षतया नव दृष्टो, पुनश्च 
तयोलेंख्यां सूत्ति कतुं सामथ्येन्न व भवेत्‌। अतस्तत्पूजाकत्तंव्योक्ति 
सहजान्नन्‍्दस्थान्यथेत्र व्रेच्या ॥ ५४ ॥ 
शल्ता वा धातुजा मूति; शाल्षिग्राप्मा5च्य एच्र ते । 
हदययंथाह। क्रेष्शुरुप ,ज्ष्योध्याश्टान्रों मनु। | ४६ ॥। 
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अस्माच्छलोकाद्‌ विज्ञायते सहजानन्दस्थापि जडवुद्धिरासी- 
दिति | कुतः, वेद्युक्तिविरुद्धस्थ पाषाणादिमूत्तिएजनस्य विधा- 
नात्‌ | कृष्णमन्त्रजपेन वेदोक्तविरुद्धन नास्तिकत्वसिद्धेश्च ॥५६॥ 


हरेविधाय नेत्रेध्ध भोज्य प्रासादिक ततः | 

कृष्णासवापरः प्रीत्या भविनव्य च तेः सदा ॥ श्८ ॥। 

हर्स्प्रत्यक्षत्वातु, पाषाणादिजडसूत्तेभोंजवकरणामावात्‌ , 
तन्न वेद्यकरणं व्यर्थमेव । इदन्तु खलु छलमेबास्ति । कुतः, 
अडगुष्ठद्शनेन घराटानादं कृत्वा ख्मोजनामिप्रायस्थ विद्यमान- 
त्वात्‌ ॥ #*८ ॥ 


आचार्येणेव दत्त यदू यज्च तन प्रतिष्ठितम्‌ । 
कृष्णस्वरूप तत्मेव्य॑ वन्द्रमेबेतरत्‌ तु यत््‌ ॥ ६२॥ 
भगवन्पन्दिरं सर्वे: साय गन्तव्यमन्वहम्‌ । 
नामसंकीत्तेन काये तत्रोच्चे राधिकापतेः ॥ ६3 ॥ 


पाषाणादिसूत्तिखरूपं यो दद्ाति तत्प्रतिष्ठापपति च तत्‌ 
कृष्णुरूपमेव न, किन्तु तत्‌ पाषाणादिस्वरूपमेव । तन्च कद्मवचित्‌ 
केनचिद्पि न सेव्यं, न चेव वन्धम्‌ | किन्तु यस्सवेशक्तिमानजो 
न्यायकारी दयालुस्सर्वान्तर्यामी सर्वेव्यापी निशकारों भगवान्‌ 
परमात्मा, स एवं सर्चेस्लेब्यो वन्धश्चवातोउन्यो नव वन्यस्खेब्य- 
इचेति निश्चय: ॥ ६२ ॥ 

अत एवाभगवत्पाषाणादिसूत्तिमन्द्रिं मगवन्मन्दिरं मन्यः 
मानस्थ, तन्च साय॑ सर्वैरन्वहं गन्तव्यमनीश्वरस्य मरणुजन्मवतो 
राधिकापतेस तस्य हृष्णस्योच्चेर्नामसंकीतनं [ च] कार्यमिति 
मिथ्योपदेश प्रचुकतस्सदजानन्दस्य वेदविद्या किडिन्पान्ापितस्य 
नासीद | असदुपदेशात्य सदुगतिरपि तस्य नाभूदित्यनुमीयते | 
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अस्य मिथ्योपदेशस्थ ये स्वीकारश्वक्कु: कुवैेन्ति करिष्पन्ति च, 
तेषामपि सदृगतिने भूता न भवति न भविष्पति च्व। किन्तु 
घेद्सद्वियां तत्नोपदिष्ट न्‍्यायं पक्तपातरहितं बेरवुद्धित्यागादि- 
लक्षण धर्मेश् यथावदु ये स्वीक रिष्यन्ति, सवेशक्तिमन्नशयकारि- 
द्यालुत्वादिलक्षणस्थ निराकाश्परमेश्वरस्य स्तुतिप्रार्थनोपास- 
नाश्व यथावद्ये च करिप्यन्ति, तेपामेब सदृगतिसर्भूद भवति 
भविष्यति चेति सर्चर्चेदितव्यम्‌ ॥ ६३ ॥ 
एवमेव अग्नस्था: छोका: प्रायो5शुद्धास्सन्तीत्यत उपेच्यन्ते । 
एकादशोनां सवांसां कत्तेव्यं ब्रतमादरात्‌ । 
कृष्णुजन्मदिनानाव्व शिवरात्रेश्व सोत्सवम्‌ || ७६८ || 
एकादश्यादीनि ब्तादीनि वेदे क्रापि न विहितानि | किन्तु 
प्रह्मचरयसत्यभापणादीन्येव घतानि कठुं विहितानि ' अत एवैका- 
दृश्यादीनां ब्रवानामाचरणा व्यर्थमेवेति परामश: ॥ ७६ ॥ 
सर्वेवैष्णवराजश्री -----बन्नभावार्यनन्दनः । 
श्रीविदलिशः कुृतवान्‌ ये ब्रतोत्सवनिर्णयम्र | ८१॥ 
कार्यास्तमनुसृत्येव सर्वे एवं. ब्रनोत्सवाः 
सेवारीतिश्च कृष्शस्प ग्राह्मा तदुदितेव हि ॥|८२॥ 
कत्तेब्या द्वारकाप्ुख्यतीर्थयात्रा यथाविधि 
सर्वैररि यथाशक्ति भाव्यं दीनेषु चत्सलैः || ८३ ॥। 
विष्णु शिवों गणपतिः पात्रती च दिवाकरः । 
: एता पूड्यतया सान्‍्या देवताः पवूच मामकेः || ८४७ ॥ 
भूताझुपद्रवे क्वापि बसे नारायशात्मकम 
जप्यवन्च हलुमन्मन्त्रों जप्यो न क्ुद्रदेवतः ॥ ८५॥ 


_>न्‍न्‍न्‍क 


शिक्षापत्री-ध्वान्त-निवारणु- प्‌] 


सर्वेवेष्णवराजश्रीवल्लभाचार्यनन्दनो विट्वलेशः परघनहरणं- 
घर्मनाशनं व्रत॑ परस्रीगमनादिव्यभिचारोत्सवमपि थ कृत- 
वॉस्तत्‌ कार्यत्वेनातिदिशवः सहजानन्दस्यापि दोषापत्तिरेद 
मन्तव्येति ॥ ८१-८२ ॥ 

द्वारिकायास्तीर्थयात्रामुपद्शितः सहजानन्दस्य भ्रान्त्यापत्ति- 
रेव विज्ञायते। कुतः, जड़े पाषाणजलादी तीर्थोपदेशाभावात्‌ । 
'तद्यात्राकरणोपदेशो दुःखफलक एवास्ति | किल्च-- “अधि सन्‌ 
सर्वेधृतान्यन्यत्र तीर्थेंग्यं:' इति छान्‍्दोग्योपनिषदि,'सतीध्यर्स- 
अह्यचारी च इत्यादिप्रमाणार्थव्यवद्दारस्य विद्यमानत्वाद्‌ वेदेश्वर- 
विज्ञानामेव तीर्थसंज्ञा मन्तव्येत्युपदेश:। यैरविद्याजन्ममरणहपे- 
शोकादिदुःखानि तरन्ति तानि तीथोनीति निरुक्ते श्व ॥ ८ ॥ 

शिवविष्णुगरणपतिपावैत्यादीनां वेहधारिणां स्तानां वेदेषु 
'पूजानभिधानादू, रवेजेडत्वान्व पूजा निष्फला। परमेश्वर एक 
एव पूज्यस्तत्र पश्चत्वाभावाद्‌ | 'एता: पूज्यतया मान्या: इति 
'सहज़ानन्दस्योपदेशो5सह्लत एवास्तीति बोध्यम्‌ ॥ ८४ ॥ 

भूताद्र॒पद्रवनिवारणार्थ नारायशकवचपाठं हज्ुमन्मन्त्रजप 
आोपदिशति सहजानन्दे भ्रान्तिरेव सिध्यति ! अतस्तदुपदेश- 
अमाए व्यर्थमेंच ॥ ८५ ॥ 


वेदाश्व व्याप्तश्नत्राणि श्रीमद्धागवताभिधस । 
पुराएं/ भारते तु- श्रीविष्णानोमसहस्रकम ॥ &३॥ 
तथा श्रीभगवद्गीता नीतिश्व विदुरोदिता । 
श्रीपासुदेवमाहात्म्प॑ स्कान्दवेष्णवखण्डग्् || ४ ॥. 


१. छा» उप० ८। १४११ ॥ 
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धमशात्वान्तगंता च याज्ञवरक्यऋपषेः स्पातं: | 
एतान्यटूट ममेष्टान सच्छाख्नाणि भमवान्त हि ॥ ६५ ॥ 
ख्ितेच्छुभिरतानिं. मच्छिष्येः मकलेरपि 
श्रोतव्यान्यथ पाठयानि कथनीयानि च॒ द्विजें! ॥ ६६ ॥ 
तत्राचारव्यवहतिनिष्कृुतानाबव.. निणये 
ग्राह्मा मिताक्षरपेता याज्ववसक्यस्य तु स्प्रातिः || ६७ || 
श्रीमद्धागवतस्थेव॒ तु स्कन्धी दशमपन्चम्ी 
मवोधिकतया जोगी कृष्णमाहान्म्यचुद्धये || &८ ॥॥ 
दशम! पच्चमः स्कन्धो याक्षवल्क्यस्य च सप्रति 
भाक्तेशास्न आओगशास्त्र धमंेशास्त्र ऋण में | ६६ | 
, शारारक्रायों भगवद्ञातायाश्वावगस्पतायस 
रामानुजाचायंकृत भाधष्यमाध्यात्मक्क मम || १००॥। 
एतेपु यानि वाक्यानि अभ्रीक्रष्णस्प वृषस्य च 
अत्युस्कपेपराणि स्युस्तथा भक्तिवरागयों; ॥१० १॥ 
न्तव्यानि प्रधानानि तान्येवेतरवाक्यतः । 
धर्मेश सहिता क्रष्णभक्ति; कार्येति तद्रइ! ॥१०२॥ 
चेदाश्चेत्याद्य: स्छोका' प्रायोषशुद्धा: सन्ति | श्रीमद्भागवता- 
दिपुराणानां, भारते विष्णोः सहस्ननाम्नां, भगवद्गीतायाश्व खीका- 
रादन्येषां ततस्थानां श्र छ्लानामपि त्यागाद, वासुदेवमाहात्म्यस्येव 
प्रहणादनन्‍्यस्याप्रहणात्‌, मिताक्षराटीकान्विताया याक्षवल्क्‍्यस्छृते 
रेवश्रहणात्‌, पूवेमीमांसादिशास्माणां मजुस्सतेश्वाग्रहणादविद्धक्तेव 
दृश्यंते सहजानन्द । सर्वेभ्यश्वेव स्कन्श्रे भ्यो5तीवाशुछस्य मिथ्या- 
भूताधघर्सकथाप्रतिपादकस्य दशमस्कन्धस्य सर्वाधिकतया खीका- 





शिक्षापत्री-ध्वान्त-निवारणां ६ 


राह विपयासक्तो वेदनिन्दको5पि सहजानन्दो5स्तीति विशा- 
यते ॥ ६३-६८ ॥ 

दशमस्कन्धे भक्तिशासत्रस्य लेशो5पि नास्ति । किन्तु, व्यभि- 
चारादधर्मप्रतिपादनं तत्रास्त्येव प्रसिद्धम्‌ | पश्चमस्कन्धे योग- 
शास्रपतिपादन नास्ति ' किन्तु, योगामासप्रतिपादनं तु तत्ना- 
स्त्पेब। श्रोतसूत्रमीमांसारेधसंशास्त्रस्य तिरस्कारात्‌ पिण्ठ १पणुवद्‌ 
दूषिताया याक्षवलक्‍यस्मघुतेः स्वीकारात्‌ सहजानन्दस्य वेदोक्तानां 
कर्मोपासनाज्ञानकाएडानां वोध एवं नास्तीति विज्ञायते ॥ ६६ ॥ 

रामानुजकूतस्थ शारीरकसत्नभाष्पस्यात्यशुद्धस्थ खीकाराद- 
विवेकस्सहजानन्दे5स्त्येवेति विज्ञायते ॥ १०० ॥ - 

श्रीकृष्णेन वेदस्येव खल्वत्युत्कपों मतः,न च खबाक्या- 
नाम्‌ | अत एवं सहजानन्रेन “अत्युन्कर्पपराणि तह्ाक्यानि स्युः' 
इत्युक्तत्वाद आ्रान्त एव स मन्तव्यः ॥ १०१ ॥ 

वेदवाक्यान्येव सर्वोत्कश्नि सन्‍्तीति घह्मादीनामिद्रानीन्त- 
नान्तानां ठु विदुर्षा सिद्धान्ते विद्यमाने, वेदेभ्योडपि कृष्णवा- 
क्यान्येव प्रधानानयेवं प्रवुकन. सहजानन्दो लजञ्ञामपि न प्राप्त- 
वानिति ॥ १०२ ॥ 

हंदये जीववज्जीवे याउ्न्तपोप्रितवा स्थित) | 

छइूय। स्वतन्त्र इशाञमसी स्वेक्रप्तफलषप्रद। |१०७॥ 


स॑ श्रीकृष्णः पर्रक्ष भगवान्‌ प्रुरुषोत्तमः | 
उपास्य इष्टदेवों नः स्वाविर्भावकारणम्‌ ।१०८॥ 


स राधया युता ज्ञेया राधाकृष्ण इत ग्रह: 
रुॉवप्रएया रसयोप्ता लद्सोनारायण सह [[१०६॥ 


घ्वयोउज्जुनेन युक्तो्सी नरनारायणा9मेध३ | 
» बलभद्रादियोगन तत्तन्नामाच्यते से च ॥११०॥ 
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जीववन्न कदाचिदीशो भवति, सर्वक्षसवैशकत्यनन्तनिवि- 
फारत्वादिखभावत्वात्‌ ॥ १०७ ॥ 

जन्ममरणहर्णशोकाल्पशक्त्यादिवत््वात्‌ू कृष्ण: परनह्म 
भगवान्‌ पुरुषोत्तम: कदाचित्नेव संभवति | पुनः सर्वेशक्तिमन्तं 
न्‍्यायकारिण दयालु सर्वान्वर्यामिणं सच्चिदानन्दादिस्वरूप॑ निर्दोष 
निराकारमजं विभु वेदयुक्तिसिद्धं परमात्मानं विहाय, जन्ममरणा- 
दिव्यवहारवन्त॑ जीव॑ ऋृष्णमुपास्येणदेवत्वेत यः सहजानन्दः 
कथय्यति, स वेदपदार्थ विद्याविहीन एव विज्ञेयः ॥ १०८॥। 

राधा त्वनयाख्यगोपस्यथ स्यासीज्न कृष्णस्य । कृष्णस्य 
रुक्मिस्येव स्त्री । पुनस्तस्य लच्मीनारायणर्संशेवायोग्येति वेद्त- 
व्यम्‌ ॥ १०६॥ 

तत्तन्नामोच्यते स च' इति सहजानन्दस्पोक्तिस्न्यथेव । 
कुतः, सर्वेज्ज्ञानमन्तरा सहजानन्दस्पेद॑ कथनमयुक्तञ्ञातो 
बोध्यम्‌ ॥ ११० ॥ 

श्पैे ७ ८ ९ बे 

तस्येव सववया भक्तिः कत्तेव्या मनुजेंश्रवि । 

निःश्रेयसकर किच्चित्ततोष्न्यज्नेति दृश्यताम ।||११३॥ 

कृष्णस्यापि कल्याण जातजन्न वेति विदुषां सम्देह!।स च 
परमेश्वरस्येव भक्ति कृतवाज्ञपदिष्टवांश्थ । पुनस्तस्येद सर्चे्सज्ञु- 
ध्यैभक्तिः कार्या ततोःन्यत्कल्याणकरं किश्िन्ञास्त्येचिति बदन 
सदजानन्दो विद्याह्दीन एवासीत्‌ ॥ ११३॥ 


गुणिनां गुणवत्ताया ज्ञयं होतत पर फलम । 
कृष्ण भक्तिश्न तत्संगोडन्यथा यान्ति विदोष्प्पघ: ॥११४॥। 


गगुणिनां गुणवत्ताया' इत्येव॑ छुन्दोविरुद्धा अशुद्धा: ल्‍्छोका- 
स्सन्ति बहचः शिक्षापत्याम्‌ । अतो विज्ञायते सहज़ानन्दस्य 
छुन्दोशिनमपि यथावत्नासीदिति । रूष्णे सते भक्तिरेवाशक्या 
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. निष्फला वेद्विरुद्धा चास्ति। विद्यांसस्तु सदेव सद्वति प्राप्नुवन्ति, 
विद्याया: प्रकाशखरूपत्वात्‌ | किश्वच, अविद्वांस एव सहजानन्द- 
सदशा असद्वति गता इति विज्ञायते। कुतः, अविद्याया अधर्मा- 
चरणान्धकारवच्त्वात्‌ ॥ ११४ ॥ 

निजञात्मानं ब्रक्मरूप॑ देहत्रयपिलक्षणस्‌ | 

धिभाव्य तेन कत्तेव्या भक्ति: कृष्णए्य सबेदा ।|११४॥। 

निजात्मा जीवो व्रह्मखरूपश् दू, बह्मणा तुल्यत्वं तस्मिन कुतो 
न दृश्यते ? तुल्यत्वं चेत्तहि त्रह्मणा सकलश्जगद्गबचितं, जीवेन 
नवीन जगत्‌ किश्विन्माञ्मपि कुतो न रच्यते ? जीवन्नह्मणोरेकयं 
चेत्तदि ब्रह्मेवाविद्याजन्ममरण॒दर्षशोकशीतोष्णुसुख दुःखज्वरपी- 
डाबन्धादिदोषयुक्त' जातमेवेति खीक्रियताम्‌। जीवाद ब्रह्म भिन्न- 
अत प्रतिज्ञाहानि: | कृष्णोषपि बअह्ममक्त:, एवं सर्वेर्जविरपि 
बह्ममक्तेरेव भवितव्यम्‌ | नेवान्यस्थ कस्यचित्‌ रृष्णादेजीवस्य 
चेति | एवं कृष्णस्य भक्ति: सर्वदा कार्येति सहजानन्दे महती 
दोषापत्तिरिति विज्ञातव्यम्‌ ॥ ११५ ॥ 

मतं विशिष्टद्विंतं मे गोलोको धाम चेप्पितम्‌ । 

तत्र ब्रह्मात्मना कृष्णपेवा म्लाक्तिश्व गम्यताम्‌ ॥१२१॥ 

चक्राड्कलितवत्‌ सहजानन्द्र्य मतमस्तीति विज्ञातव्यम्‌ । 
विशिष्टाह्वेतशब्द्स्येवमर्थ: क्रियते--अविद्याविशि शो जीबो मायया 
विशिष्ट ईश्वर: | विशिष्टो नाम मिलितः । केचिदेकां मायामीश्व- 
रस्पेव खीकुवेन्ति | एवं चतुर्णी त्रयाणां वा पदार्थानां वर्तेमान- 
त्वादद्वेतमेव दुर्लभ|म्‌। द्वितीयेन बिना विशिष्ट एवं न भवति | 
विशिश्श्व विशिश्श्व विशिष्टी, मायाउविद्याभ्यां युक्ती जीवेशो, 
तयोरद्वेत॑ विशिष्टाद्नेतम्‌ । दयोरद्वेव कदाचितन्न सम्भवति । 
“किन्तु खल्वद्भेतं केवलमेक॑ त्रह्मेवास्ति । तद्यथा सज्ञातीय॑ 
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विजातीयं॑ चर ट्वितीय॑ ब्रह्म घ नास्ति, एवं स्वगतभेदो5पि ब्रह्मरणि 
नास्त्येब, संयोगवियोगाभावात्‌ । अत एवं एकमेकरसमद्ठधितीयं 
ऋ्रक्मे वास्तीति चेदयुक्तिसंमतो हाद्भेतशब्दार्था वेद्ितिब्य: | पं 
सति रामानुजसहजानन्दयोसतमशुद्धमेच चेदितव्यम । गयां 
पशून्नां लोको धाम मम चेति स्वीकारात सहज़ानन्दे पशुप्रियत्व- 
मेव समागच्छ॒ति, खजञातिपरत्वप्रवाहस्य विद्यमानत्वात्‌। गोलोक 
एवं निवासत्वात्‌ कृष्णुसेवानिवन्धनत्वानत्य लव मुक्तिरिति सह- 
जानन्दादिप्रलापो मिथ्यंव्रेति विज्ञायताम ॥ १०२१ ॥ 
मया प्रतिष्ठापतानां मन्दिरेपु महत्सु च। 
लक्ष्मीनारायणादीनां सवा काया यथाविधि ॥१३०॥॥ 
सहजानन्देनान्येर्वा प्रतिष्टापिता विद्याधर्म विरुद्ध पु मिथ्याधन: 
गतव्ययेपु महत्खु मन्दिरेंपु पापाणादिसूत्तेयो लक्ष्मीनारायणादयः 
कदाचिन्नेव भवन्ति | वेदानभिहितानां पापाणादिसूर््तोनां जड- 
त्वाल्लच्मीनारायणादीनां तदानीज्चेतनत्वात्‌ पापाणादिसमुत्तीनां: 
यथाविधि खण्डनमेब कत्तंव्यं, नव च पूजनमिति ॥ १३० ॥ 
अथैतयोस्तु भायाम्यामाज्ञ़या पत्युरात्मनः | 
कृष्णुमन्त्रोपदेशश्र॒ कत्तेव्यः स्रीम्य एवं हि ॥१३३॥ 
सहजानन्देन विदितमुपदेशमन्तरा स्त्रीभ्योष्पि धनलाभ एव 
न भविष्यत्यत एवं कपटं प्रसारितम्‌ | तद॒पि परमात्ममन्जोपदेशं. 
विहाय सतस्य कृष्ण॒स्य मनन्‍्तोपदेश चोक्तवान्‌ | अतः सहजानन्दो- 
धनलोभ्यज्ञानी चेति विज्ञायते ॥ १३ 
निजवृच्युद्यमग्राप्धनघान्यादितश्र तेः | 


. अप्या दर्शांश; कृष्णाय विंशांशास्त्विह दुबले; ॥१४७॥ 
परधनहरणारे निजखुखार्थ श्र सहजानन्दस्य पसिद्धं कापट-थ- 


.. मेंबर हृश्यते। बिना परिश्रमेण दशांशं विंशांशं घन शद्दीत्वा: 
॥ 
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पुष्कलं संसारणस्थं विपयभोगं बय॑ कुर्स इत्यमिप्रायस्तस्थास्तीति 
निम्धयः । पुनरन्यथा चद्ति कृष्णाय समप्यमिति । रृप्णस्तु 
सृतः, स दर्शांश विंशांश घन प्रहीतु' नवागरुछति कदाचित्ने ता- 
दशं तस्य द्वारिद्रयमासीत | तस्मात्‌ सहजानन्दस्य महती ध्रूत्तेता 
चेदितव्या, यथा गोकुलम्थाना वल्लभप्रमतीनाक्ष । इदशानों 
धूर्त्तानां सम्प्रदायप्रभव्यायवित्तेदेशम्य महती हानिर्जाता। अतः सर्च 
सज्ञनरिदानीं दृढठप्रयस्तेन सद्य इम सर्चे सम्पदाया निवतेनीया । 
अन्यथा स्वदेशस्य भद्धन्न च भविष्यतीति निश्चेतव्यम्‌ ॥ १४७ ॥ 


एकादशीमुखानाबच॒ब्रतानां निजशक्तित: 

उद्यापन ययाशास्र कत्तेच्प॑ चिंतिताथेदम ॥१४८॥ 

कर्तव्य कारणीय वा आवणे मासि सर्वदा। 

विस्वपत्रादिभिः श्रीत्पा श्रीमहादेवपूनननम ॥१४६॥ 
/" इयंमपि सहजाननदस्य घरूर्ततास्ति | यद्येकादश्यादिवतानि न 
करिप्यन्ति तहाां द्रापनेच बिना धनलामो5 पि शिष्प्रेश्यो नेचं भवि- 
प्यति | पुनम्ध थावरणो मासि मद्दादेवपूजनमर्थात्‌ पापाणादिमूत्ति 
पूजनेन विनापि धनप्रतिष्ठे शिष्पेज्यो नव लण्सामह, प्तदथ 
सहजानन्दस्प कापटअं वेदितिव्यम्‌ ॥ १४८-१४६ ॥ 


देवताग्रतिमां हित्वा लेख्या काष्ठादिजापि वा । 

न योपित्मतिमा स्पृश्या न बीच्तया बुद्धिपवकम [[१७४७॥ 

समन्द्रिषु सहजानन्देन राधाया भूत्ति: किमर्था स्थापिता? 
सा स्त्री नासीत्‌ू किम्‌ ? घुनश्व बामे यस्य स्थिता, राधा श्रीक्र 
यस्पार्ति. वच्षसि' इति क्लीकथा सहजानन्देन किमर्था: ऋधिती 


पदिष्टा- चः? ताश्च साध्वादिभिस्तच्छिष्येवु द्धिपू्वक॑ किमर्था 
चीच्यन्ते ? तासां राधादीनां. चः कथा किसर्था क्रिग्नते ? अत.एच 
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प्रमत्तगीतवत्‌ प्रलापात्‌ सदजानन्दादिपु वद्तोब्याघातदोषो 
बडहुश आगच्छुतीति वेद्यम्‌ ॥| १७७ ॥। 

सर्वेन्द्रियाशि जेयानि रसना तु विशेषतः । 

न द्वव्यसंग्रहः कार्यं/ कारणीयो न केनचित्‌ ॥१८८॥ 

न्याप्तो रत्त्यो न कस्पापि चैये त्याज्यं न कहिवित्‌ । 

न प्रवेशयितव्या च खबाते स्री कदाचन ॥१६०॥ 

साधुभिरेवेन्द्रियजयादिक कर्तव्यमित्युपदिश्यते भवता | तहिं 
भवानसाधुरस्ति किम ? गृइस्थेन जितेन्द्रियत्वादिक नेव कत्तैव्यं 
किम्‌ ॥ श्८८ ॥ 

कस्यचिन्न्यासस्थापनं नेव रक्षणीयज्चेदू, विद्याधमेंश्वरप्रार्थ- 
नास्तुत्युपासना नेव स्थाप्याः किम्‌ ? घेदयुक्तिधर्मविरुद्धस्य 
खसम्प्रदायस्थापनं किमर्थ क्रियते, सददजानन्देन च॑ किमथ्थ 
कृतम्‌ ? किन्त्वीदशस्य पाखएडस्य खण्डनमेव सर्वे: कत्तेव्यं, 
सद्धसेमएडनणब्चेति ॥ १६० ॥ 

इति संक्षेपतो धर्माः सर्वेपां लिखिता मया | 

सांप्रदाषिकग्रन्थेम्पो ज्वण एवां तु बिस्तर; ॥२०३॥ 

सच्छात्नार्णां सम्रुदूधृत्य सर्चेषां सारमात्मना | 

पत्रीय॑ लिखिता नणामभीएफलदायिनी ||२०४॥ 

'इति संक्षेपत' इति धर्मस्य तु लेशमात्रमपि प्रतिपादनं 
नेवात्र रृतम्‌ | किन्तु स्वकपोल्कल्पनेन स्वश्रान्तिः प्रकाशिता 
दृश्यते । वेदादिषु धर्मो यथावल्लिखितो<5स्तीति तज्ल्ानमेव सह- 
जानन्द्स्थ नास्ति। लिखितस्य धर्मस्य पुनर्लेखनं व्यर्थमेव पिष्टपेष- 
णवद्दोषात्‌ । सर्वेषां मजुष्याणां सनातन: साम्प्रदायिको भ्रन्थो चेद्‌ 
प्वास्ति । पुनः शिक्षापच्यादिग्रल्थर्वनं व्यर्थमेद विज्ञेयम। 
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विस्तर इत्यशुद्ध' किन्त्वन्न विस्तार इति भवितव्यम्‌! अयने 
पावशब्द इति व्याकरणनियमात्‌ | कथनश्रवणोपाधावेव विस्त- 
रेति भवितव्यं, नान्‍्यत्रेति निश्चय: ॥ २०३ ॥ 

सहजानन्दस्य सच्छात्आाणां बोधो5ध्ययनश्वापि नासीद्ति 
विज्ञायते । वेद्विरुद्धपाषाणादिभूत्तिपूजनझ्डुएठीतिलकधारण- 
झ्वत्यादिमिथ्याप्रतिपादनाद्सारभूतेयम्पत्नी लिखितेति विज्ञायत्ते। 
अभीएफलदायिनी'ति प्रलोभनमात्रम्‌। सर्वेषामभीष्ठ छुखमेव 
भवति न च दुःखम। तत्तु शिक्षापत्रीपाठादिना सवेदा सुखड्ड्त्त- 
मजुभवविरुद्धमेव । ईटक्कथनेन सहजानन्दे लोभादयों दोषा 
विज्ञायन्त । प्रलोभनेन बिना सम्प्रदायस्य वृद्धिन भवति। 
तदुवृद्धचा विना प्रतिष्ठा धनप्राप्तिश्न न भवति । पुनर्थथे ४ं विषय- 
सुख न लभ्यते दीति सहजानन्दस्य बुद्धो कपटमासीदि्ति 
'विज्ञलेगम्‌ ॥ २०४ ॥। 

वर्त्तिष्यन्त य इत्थ हि पुरुषा योफ्तिस्तथा । 

ते धर्मादिचतुर्वगेम्रिद्धिं प्राप्स्पन्ति निश्चितम्‌ ||२०६॥। 

पाषाणादिसूत्तिपूजनादिपाखण्डेन सद्द ये पुरुषाः स्त्रियश्व 
वत्तिष्यन्ते, ते धर्माथेकाममोक्षसिद्धिन्तु न प्राप्स्यन्ति । किन्त्व- 
धर्मानर्थकुकामटढवन्धसिद्धिमेव प्राप्स्यन्तीति निश्चय: ॥ २०६॥ 

नेत्थंय आचरिष्यान्ति ते त्वस्मत्संग्रदायत३ | 

वहिभ्रता इति ज्ञेय ख़ीपुंसेः सांप्रदायिकेः ॥२०७॥ 

पाषाणादिमूत्तिपूजनं, कंएठीतिलकादिपाखएडचिह्धारणं, 
कदाचित्केनचिद्पि नेव कत्तैव्यम, इतीत्थं ये वर्तन्ते ते धर्मार्थ- 
.काममोक्षायां सिद्धि प्राप्लुवन्त्येव। वेदादिसत्यशास्रोक्त' सनातन 

3 भ्रष्टा० ३। ३ । देईे ॥ 


१६ शिक्षापत्री-ध्वान्त-निवारण 


सत्य पत्तपातरहितं न्याय॑ धर्म हित्वा शिक्षादिकपोलकल्पितान 
पक्तपातपिष्टयेपणदोपवद्दूपितान, सहजानन्दादिरच्ितान, चेंद- 
पठनमार्गविरोधिनो ग्रन्थान्‌ ये स्वीचक्रः कुवेन्ति करिप्यन्ति च 
तानेव नास्तिकत्वदोपयुक्तान्‌, सत्यधर्मवहिम्‌ ताओिछएता विजानी- 
युरिति सिद्धम्‌ू ॥ २०७ ॥ 


शिक्षापत्र्या: प्रतिदिन पाठो5स्पा मदुपाश्रितेः । 
७ «७ + (5 ने 
कत्तेव्योड्नचरज्ञेस्तु श्रवर्ण काय्यमादरात्‌ ||२०८॥ 
ब्ध्‌ ९ # 
वक्रभावे तु पूजेव कार्यास्याः प्रतिवासरस । 
मद्रूपमिति मद्दाणी मान्यय परमादरात्‌ ॥२०६।॥ 
युक्ताय सम्पदा देव्या दातव्येयं तु पत्रिका । 
(९ + ह् 
आसुययों सम्पदाढ्याय पुंसे देया न कह्िचित्‌ ॥२१०॥ 
वेदानां पठन श्रवणअ्ञ विहाय शिक्षापत्यादीनां सहजान- 
न्दादिकपोलकल्पितानां ग्रन्थानां पठनश्रवणो ब्यथें एवेतिं वेदि 
तब्यम्‌ ॥ २०८ ॥ 
इंडशस्य जडस्य व्यर्थपुस्तकस्प पूजाकरणोपदेशो5युक्त पच | 
वाणी जीवस्थ रूपमेव न भवति कदाचित्‌ | पुनः परमाद्रा- 
न्मान्या तुन, किन्तु परमप्यत्ात्खणडनीया 5 शुद्धत्वा दि ति। एतत्क- 
थनेन सहजाननदस्याज्ञानिनों थालान्श्रामयित्वा कपटेन धनादिकं 
तेभ्यों इत्तेव्यमित्यभिप्रायः ॥ २०६ ॥ 


यो छव्या सम्पदा युक्तो जनस्स त्विमां शिक्षापत्रीं कदाचि- 

ज्ञव ग्रहीष्पति, तस्मिन्विद्याप्रकाशस्थ विद्यमानत्वात्‌। यस्त्व- 
विद्यायसुरसम्पयुक्त: स एतां स्वीकरोति। तस्मिन्‌ सम्प्रदाहशब्द- 
“वाव्यस्य सम्पदायाग्रहान्धकारस्य विद्यमानत्वात्‌ | सम्यक्प्रक्ए- 
तया दमग्धज्नाना सव॒न्ति यस्मिन सोडय॑ सम्प्रदा३इ; | इदानीन्तना- 
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स्सम्प्रदाया वेद्विरुद्धास्सर्वे सम्प्रदाहशव्द्वाच्या एवं वेद्तिव्या 
इति परामशेः ॥ २१० ॥ 

मरणसमये स्वशिष्याणां हस्तं ग्रहीत्वा विमानस्थोपरि स्थाप- 
यित्वा वेकुरठं नयति सहजानन्दः, परमखुखञ् द्दातीति मिथ्या- 
प्रलाप; सहजानन्द्शिष्याद्मुखाचछयते स सत्यो वा मिथ्या ? 

मिथ्येवेति निश्चयः | कर्थ, यो सतः स आगन्तु पूर्ववेहकार्य 
कतु' च नेव समर्थों भवति | यदि समर्थ: स्यात्तहि तत्सम्परदा- 
यस्थैश्छुलादिव्यवह्य रेण धनादिपदार्था: पुष्कलास्खाधीनाः 
कृतास्तद्भोगं क्तु मप्यवश्यमागच्छेत्‌ | भोगार्थ श्व न चेवागच्छुति, 
किमतो विज्ञायते, छिन्ननासिकसम्प्रदायवदज्ञानिजनमोहार्थ तादशं 
कथनं ते कुरवैन्ति | नेतत्सज्ञनेर्मन्तव्यमिति । 

स्वशिष्या लोहादि्भिश्रक्रादीनाशिह्वानि रचयित्वाझ प्रतण्य 
. बाहमूले च सजीवान देहान्‌ दग्धयान्ति सहजानन्द्सम्पदाया- 
दिस्था, अदहो महत्पापमिति वेद्यम्‌ । केचित्तु बकवृत्तिवत्‌ 
साधवो जातास्ते स्ल्ीदर्शनादिकं॑ न कुर्वैन्ति धातुस्पर्शश्व । 
तदाचारययों ग्रहस्थो5स्ति च, स प्रलोभनाद्ननेकमन्द्रिदिमिशथ्या- 
व्यवहांरेधनादिक॑ हराते, ते चः साधवो हास्यन्ति, दो विवाहा- 
चप्येक: कृतवानीदगन्यथाव्यवहारों यस्मिन्‌ सम्प्रदाये वत्तेते 
तस्मिन सम्प्रदाये कल्याणस्य प्रत्याशा केनापि नेब कत्तेव्येति 
सजनेवेंद्तिव्यम्‌ । ' इति सहजानन्द्सम्पदायस्थ दोषदशेन॑ 
दिड्लमात्रमिद्द वर्णितमधिकश्च खबुद्धथोहनीयमिति | 

सर्वात्मा सचिदानन्दो&जो5नन्तस्सवंशक्तिमान्‌ । 


भूयात्तमां सहायो नो न्यायकारी शुचिः ग्रश्ु) ॥ १ ॥ 
भूमिरामाइूचन्द्रे5बदे सहस्यस्याउसिते दले। 
एकादश्यामर्कवारे.. ग्रन्योज्यम्पूर्तिमागमत्‌ ॥ २ ॥ 





रे 


॥ ओश्मस ॥ 
स्वामिनारायण-मत-खण्डन 
( गुजराती का भाषानुवाद ) 
सहजानन्दादि मतों के प्रति प्रश्न ओर 
उन मतों का खण्डनः--- 





पश्न--- सहजानन्द नामक पुरुष कोन है ? 
उत्तर---सहजानन्द नारायण का अवतार ओर स्वामिनारायण 
नामक पन्थ का आचाय्ये है। 

प्रश्त--नारायण कौन है ? 

उत्तर--गोलोक और चेकुणठ में रहनेवाला, चतुर्थ ज, द्विभुज, 
आर लक्ष्मीपति ईश्वर है । 

प्रश्न--वह अब भी ( अभी ) है कि नहीं ? 

उत्तर--ईंख़र नित्य है, इससे वह अब भी है। 

खण्डन---ऐसा होना अशक्य है, क्योंकि वेद्‌ में कहा है. किः- 
“४ इेश्चर सर्वेव्यापक, वीय्यरूप, शरीर, छिद्र ओर नाड़ी 
से रहित, शुद्ध और पाप रहित है” । 

सर्वान्तर्यामी और सब्वव्यापक ईश्वर का जन्म मरण और 

देहधारण है ही नहों, जिसका जन्म-मरण और शरीर धारण हो 

डसको ईश्वर कभी कह ही नहीं सकते ! फिर आज कल के 

सहजानन्द से तो क्‍या कहना है' ? । 
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प्रथम तो मुरदा के वास्ते आचाये का नाम बिलकुल नहों 
घटता, क्योंकि सहजानन्द्‌ मर गया और इसी से वह अभ्यास 
कराने को असमर्थ है। ब्राह्मण भाग में कहा है कि -- 

“अपना गुरु जो कि वेद पढ़ा हुआ और केवल इश्वर 
की ही भाक्ते करता हो, उसके पास शिष्य को अपने हाथ में 
सामिध्‌ नामक लकाड़ियों को लेकर जाना चाहिये ।।” 

और वही मनु भी साक्षी देता है क्िः-- 

“जो ब्राह्मण, क्षत्रिय अथवा बेश्य गुरु अपने शिष्य 
को यज्ञोपवीत आदि धम्मक्रिया कराने के बाद वेद को अर्थ 
ओर कल्पसाहित पढ़ावे तो ही उसको आचाये कहना* 
चाहिये ॥।” 

सहजानन्द की बनाई हुईं शिक्षा-पत्री, जिससे सिद्ध होता है. 
कि सहजानन्द ने उस पुस्तक में बहुत कुछ पाखण्ड वरणेन 
किया है.। सहजानन्द की शिक्षापत्री के प्रथम श्छोक का अर्थ 
निश्नलिखित है।-- 

“प्रीकृष्ण जिनकी बाई ओर राधाजी खड़ी हैं. ओर 
जिनकी छाती पर द्रच्र्माजी बेठी हैं ओर जो इन्दावन में क्रीड़ा 
करते हैं, उनका में हृदय से ध्यान धरता हूँ? ॥| १ ॥ 

राधा वाम और दक्षिण, पश्चिम, आसपास और ऊपर 
नीचे कह खड़ी हैं, सो प्रत्यक्ष, अचुमान और शब्द द्वार किसी 


को भी निश्चय होता नहीं । इसलिये सहजानन्द ने जो कल्पना 
करी सो व्यर्थ है। जब कि छाती के ऊपर लच्मी वेठी हैं तो 


कृष्ण के मुख में द्रिद्वता बेटी है, ऐसा मानना पड़ेगा। महाभारत 
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में कहा है कि “कृष्ण दारिका की पड़ोस में मर गये” । अब 
कौन जाने कि कृष्ण का जीव इस रूमय कहां है? ऋृष्ण तो 
, वुन्दावन में क्रीड! करते हुए किसी को नहीं दीख पड़ते, किन्तु 
बुन्दावन में वहुपाखएडरूप पापाणादि. की भूत्तियां दीखती हैं । 
निराकार, जन्म-मरखण रहित ईश्वर को छोड़ के ऋष्ण का में हृदय 
में ध्यान धरता है, ऐेसा कद्दना मिथ्या है ॥ 
“मुकुन्दानन्द आदि नेष्ठिक त्रह्मचारी ओर भट्ट सयाराम 


आदि गहस्थ भेरे आश्रित हैं? || ४ ॥ 

सुकुन्दानन्द आदिकों ने वेद ओर इश्वर पर आस्था रकखी 
नहों, इससे उनका नेप्ठिक ब्रह्मचारी नाम घटता ही नहों 
हछ्ै॥४॥ 

इसी प्रकार से इनके बहुतसे आगे के स्कोक भी भ्रष्ट और 
अशुद्ध हैं. 

“रास्ता चलते हुए शिवालय आदि जो देवमन्दिर 
आयें, उनको नमना ओर प्रेम से उनका दर्शन करना 


20% १9 


चाहिये ॥ १३ ॥ 
पाषाण आदि मूत्ति के घर को देवालय नाम दिया, इससे 
आर उनका दशशेन करना इस प्रकार अनर्थ बचन कहने से 
मालूस पड़ता है, कि सहजानन्द पद्एर्थविद्या विलकुल नहों 
जानता था ॥ १३॥ 
“अपने वणे आश्रम का जो घर्म उसका कोई पुरुष 
त्याग न करे, उसी प्रकार पाखएडकल्पित परधम का आचरण 
भी नहीं करना चाहिये”? ।| १४ ॥ 


प्रथम सहजाननद ने वेदोक्त अपने वर्णाभ्रम धर्म का त्याग 
किसलिये किया ! जो कहो कि त्याग नहीं किया तो वेद्विरुद्ध 
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मूर्तिपूजन, कणएठी, तिलक धारणादि पाखणडों का आचरण क्‍यों 
किया कराया ? यह तो ऊपर से सिद्ध होता है कि सहजानन्द 
ने अपने पेर में अपने आप ही कुठार मारा है, यहांवक कि 
अपने कथन को अपने आप ही धोडाला है ॥ १४ ॥ 


“जिसके कहने से क्ृष्णु-भक्ति में भंग पड़े, उस पुरुष 


(0५ 


के मुख से कभी भगवान्‌ की कथा वातो सुननी नहीं 
चाहिये” ।| १५४ ॥ 

केवल कृष्ण की ही भक्ति करने में अपना धर्म रहता है'। 
इस प्रकार सहजानन्द का कहना व्यर्थ है। क्‍योंकि वेद्‌ में 
जहां वर्णाभ्रम धर्से प्रतिपादन प्रकरण चला है, वहां पर कृष्ण 
की भक्ति करनी यही खधर्स है, ऐसा नहीं कहा | यह ऊपर 
से समझना चाहिये कि सहजानन्द और उस के सम्प्रदाय वालों 
के मुख से कभी किसी को कथावार्ता नहीं खुननी चाहिये। 
कृष्ण को ( मुरदा को ) प्रभु नाम देना ही नहीं वन सकता, 
क्योंकि इनके जन्म-मरण आदि दोष हुए हैं. ॥ १५ ॥ 

“ज्ली से शुति अथवा ज्ञानवातों मनुष्यों को सुननी नहीं 
चाहिये, इसी प्रकार श्री, राजा ओर राजपुरुषों के साथ वाद 
विवाद नहीं करना चाहिये” ॥ ३४ ।॥। 

याज्ञवल्क्यादि महान ऋषियों ने गार्गी आदि स्त्रियों के 
साथ धर्म विषय पर विचार किया था, इससे सहजानन्द की 
कल्पना मान्य करने योग्य नहीं | ३४ ॥ 

“ऋष्णुदीक्षा की प्राप्ति के लिये तुलसी की बनी हुई 
माला पहरनी और लल्ाट आदि भागों पर ऊध्वंत्रिपुण्डू 


करना चाहिये” || ४१ ॥। 
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ब्ख्ख््लख््््झ्य्श्यख्णशअिडिनअइसश्लखसपड प्््सझ्पापब्सर 


कंष्णदीक्षा, तुलसीमाला धारण ओर ऊध्वेपुरड्ध आदि जो 
कद्दा, सो सहजानन्द का कहना मिथ्या है, क्‍योंकि ऐसा करना . 
वेद्विरुद्ध और युक्तिस्हेत है। जो कणठी थोड़ासा तिलंक 
धारण करने से पुरय होता है! तो कणठी का भार बांधने से 
आर समस्त मुख तथा शरीर लीप देने से अत्यन्त पुर॒य होता 
है, पेसा मानना पड़ेगा, ओर जो ऐसा मानते| हो तो यह काम 
जल्‍दी करो ॥ ४१ ॥ 

सहजाननद के ऐसे २ कितने ही ख्छोक श्रष्ट हैं 

“वंशुपरम्परा से जो ब्राह्मण रुद्राक्ष धारण करता होय 

तो उसको मेरा आश्रित होने पर उसका टद्याग़ नहीं करना 
चादिये । नारायण और केशव की एकात्सता ( अभिन्नता ) 
ही है, क्योंकि वेद में इन दोनों को त्रह्मरूप गिना है?” || ४ ६-४ ७ |। 

न्िपुणडू रुद्राक्ष का धारण करना, ऐसा जो सहजानन्द ने 
माना, सो प्रथनम सहजानन्द्‌ ने अपनी ही रुद्राक्ष किसलिये 
त्यागी ओर अपने सम्प्रदाय वालों की किसलिये छुड़ाई ? 
“मेरे आश्चितों को” ऐसा चचन सहजानन्द ने वार २ लिखा है, 
सो मिथ्या है। क्योंकि जिसको जन्म-मरणादि दोप प्राप्त हुए, 

पु 
ऐसे अविद्वान, जीव का आश्रय निष्फल है। 

. नारायण ओर शिव दोनों एक ही हें, ऐसा सहजानन्द ने 
ऊपर कहा है, सो मिथ्या है, क्योंकि वेद्‌ में शिव और नारायण 
को ब्रह्मरूप माना नहीं ॥ ४६-४७ ॥ 

“इस प्रकार करने के बाद राधाकृष्ण की छंबि अथवा 
मूत्ति का प्रेम से दशेन करके यथाशक्ति उनका सन्‍्त्र जप करना, 
उसके पीछे संसार का व्यवहार चलाना चाहिये” | ५४ ॥ 
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राधाकृष्ण को सहजानन्द ने या दूसरे किसी ने प्रत्यक्ष 
देखा नहीं, फिर उनकी छवि श्रथवा भूत्ति कैसे हो ? यह ऊपर 
से सिद्ध होता है कि सहजानन्द जो कुछ कहता है, वह 
बिलकुल असत्य है. ॥ ५४ ॥ 

“पाषाण अथवा धातु आदि की बनाई हुईं, मूर्ति की 
यथाशक्ति फल फूल आदि पदार्थों से पूजा करनी ओर पीछे 
कृष्ण का अपष्टाक्षर मन्त्र जपना” ॥ ५६ ॥ 

इस ज्छोक से सिद्ध होता है कि सहजानन्द की चुद्धि जड़ 
थी, क्योंकि वेद्विरुद्ध पाषाणादि मूत्तिपूजन का इसने प्रतिपादन 
किया है'। वेद्विरुद्ध कृष्ण मन्त्र जपने से सहजानन्द को 
नास्तिक नाम दिया जा सकता है' ॥ ५६ ॥ 

“हरि को नेवेद्य दिये पीछे बाकी बची प्रसादी आप 
खानी चाहिये, ओर ऋष्णसेवा में जिस प्रकार बन सके, उसी 


प्रकार: तत्पर रहना” || (६८ ।। 

हरि अत्यक्ष दीखता नहीं और भूत्तियों में भोजन करने की 
शक्ति नहीं, इस कारण से मूत्ति को नेवेध् धरना व्यर्थ है। 
यह बिलकुल छुल कपट है, क्योंकि ज़ब ऐसा होता है, तभी 
अपने अंगूठे के दुशन और टन्‌ टन्‌ पु पु करके भोजन करने 
में थोड़ा श्रम होता है. ॥ ४८ ॥ 


हक. 


“अपने आचाय ने जो कृष्णुरूप दिया हो ओर जिस 
में प्राणप्रतिष्ठा करदी होय, उस ही की सिफे सेचा करनी ओर 
.की सेवा नहीं करनी । हर रोज शास को भगवत्‌ू-मन्दिर में 
' जाना ओर वहां राधघापति कृष्ण को ऊंची आवाज से कीत्तेन 
करना” ॥ ६२-६३ ॥ 


२५४ शिक्षापत्री-ध्वान्त-निवाररण 


पापाण आदि भमूत्तिखरूप, जिसकी प्रतिष्ठा होती है, वह. 
ऊृष्णस्वरूप नहों हो सकता, क्योंकि वह तो केवल पत्थर ही 
है।। ऐसा पत्थर किसी को कभी सेवनीय नहीं । इसी धकार 
उसको नमना भी नहीं | जो सर्वशक्तिमान, अवतार रहित, 
न्‍्यायकारी, दयालु, सर्वान्तर्यामी, सर्वव्यापक, निराकार और 
भ्रेष्ठ परमात्मा है, उसकी सव मलुप्यों को पूजा करनी और 
डसी को नमना चाहिये | 
शाम को सब मनुष्यों को भगवदुमन्द्र में जाकर पाषाणादि 
मूत्तियों की, और जिसका जन्ममरण हुआ, ऐसे राधापति कृष्ण 
नामक मुर्दा की पूजा करनी और उसका ऊंची आधवाज़ से 
कीत्तेन करना, एसा जो ऊपर कहा सो सव मिथ्या उपदेश है । 
यह ऊपर से ज्ञान पड़ता है कि सहजानन्द कुत्ते की तरहं 
भौंका है'। बह वेद्विद्या बिलकुल नहीं जानता था। अखत्य 
डपदेश से सहजानन्द की सदुगति भी नहीं हुईं होगी, ऐसा 
अज्ञमान किया जासकता है । 
इस मिथ्या उपदेश को जो खीकार करता और जो दूसरों 
को कराता है, उसकी सदृगति न तो हुई और न होती है, 
ओर न होगी भी | जो मनुष्य वेदादि सद्दिया, पक्षपात रहित 
न्याय और वबेस्वुद्धि त्यागादि स्वरूप धर्स का बोध करता है, 
उसको और जो मनुष्य यथावत्‌ ऐसे बोध को स्वीकार करता, 
ओर न्याथकारी, दयालतु, निराकार परमेश्वर की प्रार्थना, 
उपासना तथा स्तुति बराबर करेगा, केवल उसी को सदुगति 
भाप्त होगी | इसी प्रकार आगे के ्छोक अशुद्ध हैं. ॥ ६२-६३ ॥ 
“एकादशी आदि सम्पू्ें श्रतों को रखना और कृष्ण 
के जन्म-द्विस और शिवरात्रि को बड़ा उत्सव करना 
चाहिये” ।। ७6 ॥ 


भ्य्ज्न्स्य्यस््श्स्ल्लर 
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एकादशी आदि ब्त वेद में कहीं लिखे नहीं, किन्तु वेद में 
तो ब्रह्मचये, सत्यभाषण आदि त्रत करना लिखा है । अतः सिद्ध 
हुआ कि एकादशी आदि बतों को रखना व्यर्थ है. ॥ ७६ ॥ 


“सम्पूर्ण बेष्णबों के अधिपति जो वललभाचार्य उनके 
पुत्न बिट्रुल ने जो २ उत्सव निर्माण किये हैं, उन सब उत्सवों 
को विटुल के अनुसार करना चाहिये। जिस प्रकार से विद्ठल 
ने ऋष्ण की सेवा करी है, उसी प्रकार ग्रदण करनी । द्वारिका 
आदि मुख्य यात्रायें शक्तिपूचिक यथाविधि करनी, और कंगाल 
मनुष्यों पर दया रखनी | मेरे आश्रितों को विभएु, शिव, 
गणपति, पावती और सूर्य इन पांच देवताओं को पूज्य 
मानना चाहिये | भूत प्रेतादि उपद्रव करें तो नारायण कबच 
अथवा हनुमान मन्त्र का जप करना | परन्तु किसी छुद्र 
देव का जप करना नहीं” ॥ ८१-८५ | 


सववे वेष्णवराज श्री वललभाचाय्य के पुत्र विट्ठल ने परधन- 
हरण, धर्मनाश, परस्मीगमनादि व्यभिचारों को खतः करके 
उपदेश किया है'। इस प्रकार कर्म करनेवाले पुरुष के मत 
विषय में सहजानन्द ने अपनी सम्मति देकर उपदेश किया है, 
इससे सहजानन्द्‌ भी दुए्ट था, यह सिद्ध हुआ | 


द्वारिका आदि तीर्थयात्रायें करनी, ऐसा जो सहजानन्द ने 
उपदेश किया, वह केवल आान्ति से ही किया है, यह निश्चय 
कर जानना | जड़, पत्थर, पानी आदि पदार्थों में तीथोंपदेश का 
सस्मव दीखता नहीं | इसलिये यह उपदेश अत्यन्त ढुःखदायकहै। 
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छन्दोग्य उपनिषद्‌ में तीर्थ शब्द का अर्थ वेद अथवा 
ईश्वर का ज्ञान होता है, जिससे अविद्या, जन्ममरण, हर्ष- 
शोकादि दुःखों से तरे, उसी का नाम तीथे होग है । 


शिव, विष्यु, गणपति, पावैती आदि देहधारी मुर्दाओं की 
पूजा ओर खूर्य खवतः जड़ है, इससे उसकी पूजा विपय में चेद्‌ 
में कहा नहीं । इसलिये एक परत्रह्म की पूजा करनी चाहिये, 
ओर इन पांचों की पूजा करनी, यह जो सहजानन्द ने कहा है, 
वह मिथ्या है। भूत भतों के निवारण के लिये नारायण 
कवच अथवा हनुमान मन्त्र का जप करना | ऐसा उपदेश 
करने से मालूम पड़ता है कि सहजानन्द ।को श्रम उत्पन्न 
हुआ होगा ॥ ८१-८५ ॥ 

“चेद, व्याससूत्र, भागवत, भारत में कहा हुआ विषएु- 
सहस्ननाम, भगवद्गीता, विदुरनीति, स्कन्धपुराण और बेष्णव- 
खण्ड में कहा हुआ वासुदेव माहात्म्य ओर याज्ञवल्क्यस्मृति 
आदि आठ सच्छासत्रों का प्रमाण भुमे इष्ट हे । ब्राह्मण, 
क्षत्रिय और वैश्य जो अपने कल्याण के इच्छुक ओर मेरे 
शिष्य हैं, उनको इन शास्त्रों को सुनना और पाठ करना ओर 
कराना चाहिये | इन आठ शास्त्रों में आचार, व्यवहार ओर 
प्रायश्वित्त के निशेय के त्िय याज्ञवल्‍्क्य स्मराति की मिताक्षरा 
नामक टीका का भी में ग्रहण करता हूं । भागवत के पांचवें 
ओर द्शमस्कन्ध में ऋष्णलीला लिखी हे, इससे थे दो स्कन्घ 
अवश्य जानना । भागवत्त के दशमस्कन्ध में भाक्तेशाख, 
पांचवें में योगशास्र और याज्ञवल्क्यस्मृति में हमारा धर्मशास्र 


हिल 


कक 
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वर्णन किया हैे। शारीरक्त ओर भगवदगीता का भाष्य जो . 
रामानुज आचारये ने बनाया हूँ, वह हमार अ्रध्यात्मशासत्र है । 
इन शाञ्धां के जिन <* वाक्यां सम कृष्ण, घसमस, साक्त आर 
चेराग्य का वणेन किया होय उन वाक्यों को दूसरे वाक्यों 
की अपेक्षा श्रेष्ठ मानना, ओर कृष्णमक्ति घर्मं के साथ ही 
रखनी चाहिये” ॥ ६३-१०२ ॥। 
ऊपर के सब सछ्ोक प्रायः अशुद्ध हैं । भागवत आदि पुराण 
ओर भारत में विष्णुसहस्त्रनाम, भगवदगीता आदि का ही 
केवल खीकार, दूसरे भ्रन्थों का त्याग, याज्षवल्क्यस्मृति की 
मिताक्षय टीका का ऋअहरण, पूर्वमीमांसा तथा मनुस्ख॒ति का 
त्याग करने से ओर वासुदेव के माहात्म्य गिनने से सिद्ध होता 
है. कि सहजानन्द अविद्वानू था। सहजाननद भागवत के भ्रष्ट, 
मिथ्या, मूत्त प्रेत अधरम्म कथा प्रतिपादक दशमस्कन्‍्ध को 
सर्वशात्रों की अपेक्षा भ्रष्ट मानता है, अतएणव जान पड़ता है' 
कि सहजानन्द पेदनिन्दक ( नास्तिक ) था| 
दशमस्कन्ध में भक्ति लेशमात्र नहीं है, किन्तु व्यभिचार 
आदि अधर्म का भ्रतिपादन प्रसिद्ध है.। पांचवें स्कन्ध में 
योगशास्त्र का प्रतिपादन तो किया नहीं किन्तु योगाभ्यास का 
भ्रतिपादन किया है'। थ्रोतधत्र और मीमांसा आदि घधर्मशात्रों 
का तिरस्कार करने से और दले हुए पदार्थ को फिर से दलने 
के समान याज्ञवल्क्‍्य रुघृति का खीकार करने से ऐसा मालूम 
पड़ता है' कि सहजानन्द वेद के कर्मकाएड, उपासनाकाएड 
ओर ज्ञानकाएड विपय में कुछ नहीं जानता था। शारीरक 
सूत्र का रामाजुज से किया “हुआ !अति अशुद्ध भाष्य 
का प्रमाण मानने से सहजानन्द अविवेकी था, - यह 
होता है। 


श्र शिक्षापत्री-ध्व एन्‍्त-निवारण 


नह -.>->>+््ु्ेंफमन-ाा 46 (७: ८० __->>>>. 





श्रीकृष्ण ने खुद ही वेद्वाक््यों को सर्वोत्कष्ट माना है, फिर 
सहजानन्द ने ऊपर जो दशमस्कन्ध आदि को श्रेष्ट गिना है. 
सो सहंजानन्द को भ्रम हुआ होगा, ऐसा जान पड़ता है । 
चेद्वाफ्य सर्वोत्तम हैं, यह त्रह्मादि विद्वानों का सिद्धान्त है । 
परन्तु सहजानन्द भोंकता है कि कृष्ण के वाक्य वेद की 
अपेक्षा भ्रष्ट हें, यह सहजानन्द का शरमाके ड्ूव मरना जसा 
है! ॥ ६३-१०२ ॥ 

“जिस प्रकार हृदय में जीव रहता हे, उसी प्रकार इश्वर 
अन्तयोमीपने से जीव में रहता है, वहः स्वतन्त्र ओर सब को 
उन २ के कर्मों का फलदाता हे, बह पूर्ण पुरुषोत्तम परत्रह्म 
श्रीकृष्ण भगवान्‌ उपासना करने योग्य इप्टदेव सब पदार्थों के 
आधविभोव का कारण ( प्रसिद्धकत्तो ) हे, जब बह राधा के 
साथ हों तब वह राधाकृष्ण, रुक्सिणी के साथ हो तब 
लक्ष्मीनारायण, अजुन के साथ द्वोय तो तव नरनारायण, 
ओर जब वलभद्रादिकों से युक्त दाय तब उनको वही नाम 
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देना चाहिये” || १०७-११० ॥। 
जीववत्‌ कभी ईश्वर वनता नहां, क्योंकि सर्वेशक्ति, 
सर्वेज्ञता, निर्विकार आदि गुणयुक्त खभाव ईश्वर का ही है | 
जन्म, मरण, हषे, शोक आदि गुणयुक्त कृष्ण को परब्रह्म भगवान्‌ 
पूरों पुरुषोत्तम आदि नाम देना विलकुल सम्भव नहीं है'। एक 
सर्वेशक्तिमान, न्‍्यायकारी, द्यालु, सर्वान्तयामी, सच्चिदानन्द- 
खरूप, निर्दोष, निराकार, अवताररदित ओर वेदयुक्तिसिद्ध 
परमात्मा को छोड़ के जन्ममरण युक्त कृष्ण की उपासना करनी, 
यह जो सहजानन्द ने कहा है! इससे मालूम पड़ता है' कि 
. सहजानन्द को पदार्थशान बिलकुल नहीं था । राधा तो 'अनय' 
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नामक ग्वाले की स्ली थी । कृष्ण का डससे कोई सस्वन्ध नहीं 
था। रूष्णु की स््री का नाम रुक्मिणी था, इससे डसको 
लक्ष्मीनारायणु नाम देना अयोग्य है'। इस प्रकार कथन कर 
सहजानन्द ने अपनी सूर्खता वतलाई है, क्योंकि सर्वेज्ञता 
के बिना सहजानन्द का कथन युक्ति रहित दिखाई 
पड़ता है! ॥ १०७-११० ॥ 

“उन्हीं की ही ( सिफे ऋष्ण की ही ) सब मलुष्यों को 
भक्ति करनी चाहिये, उनकी भाक्ति करने के बिना सुख का 
दूसरा साधन कुछ भी नहीं हे” ॥ ११३ ॥| 

कृष्ण का खुद का ही कल्याण हुआ कि नहीं, इस विषय मेँ 
विद्वानों को संशय उत्पन्न होता है। रृष्णु ने स्वयं ही एक 
ईश्वर की भक्ति की है और बैसा ही करने का उपदेश किया 
है। फिर सहजानन्द ने जो ऊपर कद्दा है कि सब मनुष्यों को 
केवल कृष्ण की ही भक्ति करनी चाहिये, डनकी भक्ति करने 
के बिना खुख का दूसरा साधन कुछ भी नहीं है। यह कहकर 


उसने अपनी अविद्या बताई है ॥ ११३॥ 

“गुणवान पुरुषों को विद्यादि गुणों का उत्तम फल तो 
यही है कि कृष्ण की भाक्ति ओर सत्सज्ग करना | उसको 
छोड़ के जो कोई दूसरा कुछ करेगा, वह विद्वान होकर भी 
अधोगति अर्थात्‌ नरक पावेगाँ ॥। ११४ ॥ 

इस जछोक में छुन्दोभज्न दोष होने से मालूम पड़ता हैः कि 
सहजानन्द को छुन्दोज्ञान विषय में कुछ भी समझ नहों थी। 
कृष्णु मर गया इसलिये अब उस की भक्ति करनी अयोग्य 
ओर निष्फल है। विद्वान लोग अपनी विद्या के प्रकाश से 
सर्वदर सद॒गति पाते हैं, किन्तु अविया, अधर्माचस्ण और 
अज्ञान से सहजानन्द जेसे अविद्वान पुरुषों को असदुगति भाप्त 
होती है, ऐसा दीख पड़ता है ॥ ११४ ॥ 
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८तीन प्रकार के शरीरों से जों विलक्षण जीव उस में 
त्रह्महपण की भावना करके श्रीकृष्ण की ही भक्ति सवेदा 
करनी” ॥। ११४५ || 


जो जीव त्रह्मरूप होय तो ब्रह्म की तुल्यता जीब में क्‍यों 
नहां दीखती ? जो जीव श्रह्मतुल्य होय तो जिस प्रकार त्ह्म ने 
यह सब जगत्‌ रचा इसीप्रकार जीव थोड़ासा ही नवीन जगत्‌ 
कयोंकर नहीं रच लेता ? जो जीव त्रह्म एक होय तो अविद्या जन्म, 
मरण, हरप, शोक, ठंढी, ताप, खुख, दुःख, ताव, पीड़ा, और 
वनन्‍्ध आदि दोष ब्रह्म में मानने पड़ेगे। जो जीव से ब्रह्म भिन्न 
होय तो सहजानन्द्‌ का कहना व्यर्थ हुआ । ऋृष्णु स्वयं ही त्रह्म- 
भक्त थे, इसलिये सब जीवों को एक ब्रह्म की ही भक्ति करनी 
ओर कृष्णादि जीवों की भक्ति नहीं करनी चाहिये | एक कृष्ण 
की ही भक्ति करनी यह जो सहजानन्द ने ऊपर कहा, उस से 
कस होता है. कि इस प्रकार कहने में इसने महान पाप किया 
है'॥ ११५४॥ 


“मेरा सत विशिष्टाह्वेत ओर मेरा प्रिय स्थान गोलोक हे, वहां 
ब्रह्मरूप ऋष्ण की सेवा करनी, यह मेरी मुक्ति जाननी |॥ १२१ ॥ 


सहजानन्द का मत चक्राद्धित के समान है ऐेसा दीख पड़ता 

है। विशिष्टाद्वेत शब्द्‌ का अर्थ सब मचुष्य इसी प्रकार करते 

हैं. किः--अविद्यायुक्त जीव और मायायुक्त ईश्वर है'। कुछ 

मलुष्य ईश्वर की माया एक मानते हैं| इस प्रकार तीन चार 
पदार्थों से अद्धेत सिद्ध नहीं होता। दूसरे पदार्थ के विनां - 

विशिष्ट शब्द्‌ वन दी नहीं सक्ता , दो पदार्थ अछ्ेत नहीं होसक्तो । 

किन्तु ऋह्म तो अचश्य अछेत है, सजातीय विजातीय दूसरा ब्रह्म 
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है: ही नहीं । इसलिये यह भेद ब्रह्म में संयोग के बिना सिद्ध नहों 
हो सक्ता । वेद और युक्तिसिझ एकरसमात्र एक दी ब्रह्म है, 
यह अद्वेत शब्द का अर्थ जानना | अतः दीख पड़ता है कि 
रामालुज ओर सहजानन्द के मत भ्रष्ट हैं'। गो आदि पशुओं का 
लोक मेरा स्थान है, इस प्रकार जो सहजानन्द ने कहा सो 
अपनी जाति के नियम से सहजानन्द खुद ही पशु बनता है। 
गोलोक में निवास करने से और एक कृष्णसेवा से ही मुक्ति प्राप्त 
होती है, ऐसा जो सहजानन्द ने वका है, सो मिथ्या है॥ १११॥ 


“मैंने बड़े ९ मन्दिरों में लक्ष्मीनारायणादिमृर्तियों की 
प्राणप्रातिष्ठा करी है, उनकी यथाविधि सेवा करनी” ।॥॥ १३० ॥॥ 


सहजानन्द अथवा और कोई भी विलकुल्न विद्या धर्मविरुद्ध 
ओर द्वृव्यनाशक बड़े मन्दिरों में रहने वाली पाषाणादिशूत्तियों 
को लक्ष्मीनारायण का नाम नहों दे सक्ता,'क्योंकि वेद में भूत्ति 
पूजाविषय में कुछ कहा नहीं इसलिये, ओर प्ूत्ति खतः जड़ 
हैः इस कारण से, तथा लच््मीनारायण आदि तो चेतन थे इस 
हेतु से मूचि का यथाविधि खए्डन करना चाहिये, न कि 
पूजन करना ॥ १३० ॥ 


“दो अमुक पुरुषों की, स्लियों को अपने २ पति की 
आज्ञा केकर केवल स्षियों को ही ऋष्णमन्त्र का डपदेश 
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करना चाहिये ॥ १३३ | 

सहजानन्द ने जाना कि उपदेश के सिवाय स्त्रियों के . 
घनप्राप्ति कमी छोय नहीं । अतः स्पष्ट टीति दीख पढ़वा है कि 
सहजाननन्‍द ने एकदम छुल कपट फैला दया ह्ठै। परन्नह्म का 
मन्त्र छोड़कर ऋष्ण का अर्थान सुद॒मिन्‍्त्र का डपदेश करने से 
सहजाननन्‍्द लोभी और अज्ञानी ठद्वरता है ॥ १३४३ ॥ 
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“अपने कमसाये हुए धन धान्‍्य का दशमा भाग रकृष्ण 
के अपेण करें, ओर जो मनुष्य दुवेल होगे बीसवां भाग कृष्ण 
को देवें? | १४७ ॥ 

परधन हरने में और अपने को खझुख देने में सहजानन्द का 
छुल भेद खुल्लमखुल्ले दीखता है | इस प्रकार करने में 
सहजानन्द का अभिप्राय यह था कि यत्‌ किश्वित्‌ मेहनत काये 
के विना ही दसवां, वीसवां भाग लेकर अपने संसार का 
विषयस्ुख खूब भोगेंगे। ऊपर कहा है कि कृष्ण को अर्पण 
करना, तो कृष्ण खुद तो द्सवां अथवा वीसवां भाग लेने को 
आए ही नहों सक्ता, और कृष्ण कुछ ऐसा दरिद्री नहीं था। अतः 
सिद्ध होता है कि सहज़ानन्द ने गोकुल के वज्नम सम्प्रदाय- 
वालों की तरह खूब घूत्तेता चलाई है । 

ऐसे २ धघूत्ते सम्प्रदायों के फेल जाने से अपने आर्य्याचरत्त 
देश को वहुत हानि उठानी पड़ी | इसलिये सब सज्जनों को 
श्रम उठाकर इन सम्प्रदायों को जड़ मूल से उखाड़ डालना 
चाहिये। जो कभी उखाड़ डालने में न आ[बे तो अपने देश 
का कल्याण कभी होने का ही नहीं ॥ १४७ ॥ 

“एकादशी आदि ज्रतों का यथाशक्ति ओर शास्त्र प्रमाण 
से उद्यापन करना, उद्यापन मन की इच्छा को पूर्ण करता 
हे । भावण सास में बिल्व आदि के पन्नों से मद्दादेव की पूजा 
करें करावें? ।| १४८-१४६ ॥ 

इससे भी सहजानन्द की धूत्तता दीखती है'। ज्ञो कभी 
एकादशी आदि ब्नतों को नहीं करें तो शिष्यों से उद्यापन विना 
घनलाभ नहों होय, आवण महीने में महादेव पूजन अर्थात्‌ 
पाषाण आदि सूत्तिपूजा बिना अपने को शिष्यों से धन, प्रतिष्ठा 
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मिलेगी नहीं, ऐसे .२ विचारों से सहजानन्द ने अपना कपट 
दिखाया है'॥ १४८-१४६ ॥ 


रु | कप 


“देव की मात्ति के सिवाय लिखी हुईं अथवा लकड़ी 


०%- 


आदि की स्लियों की मर्तियों का कभी स्पशे न करें ओर 
उनकी तरफ चुद्धिपूवेक दृष्टि से देखें भी नहीं? ।। १७७ ॥। 

. प्रथम तो सहजानन्द ने अपने मन्दिर में राधा की सूत्ति 
की स्थापना क्‍यों .करी ? और “जिन की बाईं तरफ राधा है' 
इत्यादि चाक्यों का सहजानन्द ने किसलिये मनुष्यों को उपदेश 
किया ? सहजानन्द के शिष्य बुद्धिपूवेक राधा का दर्शव किस- 
लिये करते हैं? इस प्रकार के प्रमत्त गीत और बकवाद से 
सहजाननद पर अनेक प्रकार के दोष लगते हैं ॥ १७७ ॥ 

“सब इन्द्रियों को जीत लेना, उनमें से विशेष करक 
रसना इन्द्रिय को जीतना, किसी का द्रव्य का संग्रह करना 
नहीं, उसी प्रकार किसी को करने भी नहीं देना | किसी की 
स्थापना करनी नहीं, धैये का त्याग- करना नहीं ओर अपने 
रहने की जगह में परली को आने देना नहीं 
चाहिये” || श्दू८, १६० ॥ 

सिर्फ साधु ही जितेन्द्रिय होवे, ऐसा जो तुम उपदेश देते हो, 
तो तुम क्या असाधु हो! तुम्हारे विचार से क्‍या ग्रहस्थ 
जितेन्द्रिय न होवें ? ऊपर कहा कि किसी को स्थापन न करें. 
तो क्‍या विद्या, धर्म, ईश्वर, प्रार्थना, स्तुति और उपासना का 
स्थापन नहीं करना चाहिये ? वेद. धर्स, युक्तिविरुद्ध सम्प्रदायों 
का स्थापन किसलिये करना चाहिये ? ओर सहज़ानन्द ने इस . 
आकार के सम्प्रदायों का किसलिये स्थापन किया ? सब मल्ुष्यों 
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को इंसं प्ंकांर के पांखंएडों का खए्डन और संत्यधर्स का 
मण्डन अवश्य करना चाहिये ॥ १८८, १६० ॥ 

“इस प्रकार सब मनुष्यों का धमे संक्षेप से लिखा हे, 
ओर इन धर्म्मों का विस्तारपूथेक वर्णन सम्प्रदाय के ग्रन्थों में 
से समझ लेना । मेने सब सत्यशास्रों का सारं निकाल के 
मनुष्यों को इष्ट फल की दन वाली यह शिक्षापत्री लिखी 
है? || २०३--२०४ ।। 

धर्म का तो लेशमात्र प्रतिपादन किया नहीं, किन्तु अपनी 
कपोलकल्पना से अपनी भ्रान्ति का प्रकाश किया दीखता दै। 
चेदादि शास्त्रों में जो यथाचत्‌ धर्म लिखा दे, उसका ज्ञान 
सहजानन्द को बिलकुल नहीं था । लिखे हुएए धर्स का फिर से 
लिखना व्यर्थ है, क्योंकि एसा करने से दले हुए को दलने के 
समान है. । मनुष्यमात्र का सनातन साम्प्रदायिक अ्रन्थ वेद्‌ ही 
है, और शिक्षापत्नी आदि ग्रन्थ सब मिथ्या हैं । “बिस्तर” 
शब्द्‌ व्याकरण नियम से अशुद्ध है' । “ब्रिस्तर” की जगह विस्तार 
शब्द लिखना चाहिये। कथन, अ्रवण, आदि अथ्थोा में दी 
बिस्तर शब्द प्रयोग होता है'। 

सहजानन्द्‌ को सत्यशासत्र का बोध तो था ही नहों, तथा 
इसने कुछ अध्ययन भी नहीं किया था, क्‍योंकि इसने वेद और 
युक्ति विरुद्ध पाषाण आदि मूतिपूजन, कणठी, तिलक धारंण 
आदि अ्रष्ट कर्मो का प्रतिपादन किया है ; शिक्षापत्री में सार 
की जगह असार वन किया है। शिक्षापत्नी लोभ विषय में 
तो इष्ठ फलदायक है, परन्तु शिक्षापत्नी का पाठ करने से सवेदा 
खुखप्राप्ति होती है, यह अद्ञभवरहित बाते है। सहजानन्द के 
ऐसे २ व्चनों से सहजानन्द लोसी ठहरता है'। लोभ के विंना 
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सम्प्रदाय की वृद्धि होती नहीं, और वृद्धि न होय तो प्रतिष्ठा 
आर धनप्राप्ति भी न होय, और जो उसकी प्राप्ति न होय तो इृष्ट 
विषय झुख नहीं मिले | अतः समझना कि सहज़ानन्द की चुद्धि 
कपटरूप थी ॥ २०३-२०४ ॥॥ 


“जो पुरुष अथवा स्त्री इस शिक्षापत्री में कहे धर्मपू्वेक 
बतौव करेंगे, उनको अवश्य धर्म, अथे, काम ओर मोक्त प्राप्त 
होंगे” || २०६ ॥ 


जो मनुष्य पाप्ण आदि भूत्तिपूजन आएदि पुखण्डों का 
आचरण करेगा, उस को घधर्स, अर्थ, काम ओर मोक्ष तो पाप्त 
नहीं होगा, वल्कि अधर्स, अनर्थ, दुष्टशच्छा, वन्ध, नरक आदि 
दोष अवश्य प्राप्त होंगे ॥ २० 


“शिक्षापन्नी के अनुकूल जो मनुष्य आचरण नहीं करें, 
वे अपने सम्प्रदाय से बाहर हैं, इस प्रकार मेरे साम्भदायिक 
स्त्री पुरुषों को समझना चाहिये ॥| २०७ |॥। 


पापाण आदि मूत्तिपूजन, कएठी, तिलक आदि पाखणएडरूप 
चिह्न कभी कोई न करें, और जो पुरुष इन चिह्नों को नहों 
करें सिर्फ उन्‍्हों पुरुषों को धर्म. अर्थ, काम ओर मोक्ष की 
प्राप्ति होगी । वेदादि स्शाल्योक्त सनातन, सत्य, पक्तपातरहित, 
न्याय धर्म का त्याग करके सहजानन्द आदिकों के वनाये हुए 
शिक्षा की पत्नी आदि भ्रष्ट ओर वेद युक्तिविरुद्ध अ्न्थों का 
जिन मनुष्यों ने ख्ीकार किया, करते हैं. ओर करेंगे, श्र छ पुरुष 
उन सब फो सद्धर्मरहित ओर नास्तिक नाम देखें ॥ २०७ ॥ 


शेदे शिक्षापन्नी-ध्वान्त-निवारण 





“मेरे आश्रित पुरुष शिक्षापत्री का हरराज़ पाठ करें, 
ओर जो विद्याद्वीन हों वे प्रीति से उस का अवण करें, ओर 
जो भ्रवण_ करना भी न बने तो इस शिक्षापत्री की अत्यन्त 
प्रीति से पूजा करें और इसको मेरी वाणी तथा मेरा रूप 
जानें | इस पत्नी को देवी मार्गी पुरुष को देव किन्तु किसी 
असुर को न दंवें |? २०८-२१० ॥। 


वेद का पढ़ना खुनना छोड़कर सहजानन्द आदि के बनाये 
हुए शिक्षापत्री आदि कपोलकल्पित पुस्तकों को पढने और 
खुनने से अधिक पाप लगता है । इस जड़, व्यर्थ पुस्तक की 
पूजा करने का उपदेश देने में अयोग्यता मालूम पड़ती है। वाणी 
कभी जीवरूप वनती नहीं | परम ध्रीति से शिक्षापत्री का 
सत्कार करें, ऐसा जो सहजानन्द ने कहा, सो सत्कार करने के 
बदले परम प्रयत्न से इस अशुद्ध पत्रिका का खण्डन करें। इस 
प्रकार कथन में सहजानन्द का सूल मतलब अज्ञानी ओर 
'बालकों को भ्रमाकर उनसे धनादि पदार्था का छीन लेना है । 


जो देवी मार्गी होगा, वह तो शिक्षापत्री को हाथ में पकड़ेगा 
भी नहीं । जो मनुष्य विद्यारहित अखुर सम्प्रदाय का है, वह 
स्वीकार करता है. । उन मनुष्यों के सम्प्रदाय को 'सम्परदाह' नाम 
देना चाहिये | क्योंकि सम्प्रदाय अन्धकाररूप है'। जिसमें विद्या 
ओर विज्ञान का सत्यानाश हो जाय उस का नाम 'सम्प्रदाह 
पड़ता है । वत्तेमान में जितने वेद-विरुद्ध सम्प्रदाय हैं, उन सबको 
सम्प्रदाह नाम देना चाहिये ॥ २०८-२१० ॥ 


... प्रश्न- मस्ण समय में सहजानन्द अपने शिष्यों का हाथ 
पकड़ विमान पर चढ के वेकुएठ ले जाता है, और परम ख़ुख 
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देता है, इत्यादि गपोड़ा सहजानन्द के शिष्यों के द्वारा खुना 
जाता है, वह सत्य है' कि मिथ्या ? 
उत्तर--बिलकुल मिथ्या दीखता है, क्‍योंकि ज्ञो पुरुष 

मर गया, वह फिर से आकर प्रथम शरीर धारण कर ही नहों 
सक्ता । जो कभी वैसा करने में सम होय तो सम्प्रदाय वालों 
ने छुल कपट से ज्ञो पुष्कल द्वव्य इकट्ठा! किया है, उसको 
भोगने के लिये भी अवश्य आना चाहिये। अतः सममना 
चाहिये कि सहजानन्द आदि धूक्ते अज्ञानी मदुष्यों को मोह में 
डालने के अथे ऐसे २ कथन करते हैं । 

अंपने शिष्यों के हाथ पर लोह का खरड दाग कर चक्र 
आदि चिह्लों के करने से सहजानंद के सम्प्रदाय वालों को 
अत्यंत पाप लगेगा। जो बग्ुलाभगत हैं वे स्लरी दशेन और 
धातुस्पश नदोीं करते, ग्रहस्थ आचाये लोभ के हेतु से मंद्रि 
बांध कंपट से द्वव्यं आदि पदार्थों को छीन केते हैं. । दो २ 
विवाह करना आदि धर्म जिस संम्प्रदाय में होते हों, उसमें 
कल्योंण की आशा किसी सज्जन पुरुष को कभी नहीं रखनी 
चाहिये ॥ 





# ओ रेस # 
आय्ये-समाज के नियम 
१--सब सत्यविद्या और जो पदार्थ विद्या से जाने जाते हें उन 
सब का आदि मूल परमेश्वर है | 
२--ईश्वर सच्चिदानन्दस्वरूप, निराकार, सर्वेशक्तिमान, नन्‍्याय- 
कारी, द्यालु, अजन्मा, अनन्त, निविकार, अनादि, अन्लुपम, 
सर्वाधार, सर्वेश्वर, स्वेब्यापक, सर्वान्तर्यामी, अजर, 
अमर, अभय, नित्य, पवित्र, और स्ृष्टिकर्ता है, उसी की 
उपासना करनी योग्य है । 
३--वेद्‌ सब सत्यविद्याओं का पुस्तक है। वेद का पढ़ना पढ़ाना 
आर खुनना खुनाना सब आर्यो का परमधर्म दे । 
४--सत्य के श्रहणु करने और असत्य के छोड़ने में सवेदा उद्यत 
रद्दना चाहिये । 
'. ४--खब काम धर्मानुसार, श्रर्थात्‌ सत्य और असत्य को विचार 
करके, करने चाहियें । 
६--संसार का उपकार करना इस समाज का मुख्य उद्देश्य दे, 
अर्थात्‌ शारीरिक, आत्मिक और सामाजिक उन्नति 
करना। 
७--खब से प्रीतिपूवेक धर्मानुसार यथायोग्य वत्तेना चाहिये | 
८--अविद्या का नाश ओर विद्या की चृद्धि करनी चाहिये । 
६--प्रत्येक को अपनी ही उन्नति से संतुष्ट न रहना चाहिये 
किन्तु सब की उन्नति में अपनी उन्नति समभझनी चाहिये । 
१०--खब मजुष्यों को सामाजिक सर्वेहितकारी नियम पालने में 
परतन्त्र रहना चाहिये, और प्रत्येक द्ितकारी नियम में 
सब स्व॒तन्न्न रहें ॥ 
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# ओ रेसू # 


अथ वल्ठ॒मादिमतस्थान प्रति प्रश्नाः 
खण्डनं चः--- 


१--( श्र० ) कोथ्य बन्नभों नाम, कथ्रास्यायेः ! 


१--६ प्र० ) वल्लमनामक पुरुष कौन है, ओर इस शब्द का 
अर्थ कया है ? 


२--(3०) वच्नभो5स्मदांचाये;, प्रियत्वगुणविशिष्टो5स्याथ; । 


२--( उ० ) वललभ हमारा आचार्य है, इस वलल्‍्लभ शब्द का 
अर्थ प्रीति गुणयुक्त प्यारा है। 


'३--( प्र० ) किसाचायतत्व नाम, भवन्तश्र के ? 

३--( प्र० ) आचायपन क्या है, और आप कौन हैं ? 

४--( 3० ) गुरुराचाय, व्य वणीभ्रमस्था; । 

४--( 3० ) गुरू को आचाये कहते हैं, ओर हम लोग वर्णा- 
श्रम धर्मस्थ हैं । 

४--( प्र० ) कि गुरुत्वमास्ति 

४--गुरुपन क्‍या वस्तु है ? 

६--( 3० ) उपदेष्टृत्वभिति वदाम। । 

६--( 3० ) उपदेश करना, इसको हम गरुरुपन कहते हैं।_ 


र्‌ वेदविरुदमतखणडन 
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७--( प्र० ) स बन्नभों धमोत्मनां बिदुर्पां प्रियः, उताधमो- 
त्मनां मूखोणां च £ 

७-- प्र० ) वह वल्लभनामी पुरुष धर्मात्मा विद्धानों को प्रिय 
है, अथवा अधर्मी ओर मूर्खा को भिय है ? 

८--( उ० ) नाथ; कुतो भवतां सर्वेपान्तु धर्मांचरणविद्या- 
वच्याभावात्‌) किन्तु कथ्रित्ताशशो४रित । न चरमो<्धमीत्मनां 
मूर्खाणां तत्र प्रीत्या स एवाश्रेष्ठ; स्पात्‌, स्वजातिपरत्वप्रवाहरय 
विद्यमानत्वात्‌ । अन्यज्च, सजीवन्प्राति सर्चेषां प्रीति सत्त्वा- 
न्मृतांश्व प्रति प्रीतेरभावानैष्फस्यात् तत्र वन्नगत्वमेव दुर्घटम । 
मृतस्याचायस्वकरणासंभवात्‌ । “समित्पाणिः श्रोत्रिय 
ऋ्रह्मनिष्ठद्गुरु समुपगच्छेद”' इति श्रुतेवेत्तमानामिप्रायत्वात्‌ । 

“3पनीय तु यश्शिष्यं॑ वेदमध्यापयेद्‌ द्विजः | 
सकलप॑ सरहस्य च तमाचाय्येस्प्रचक्षुते? 0 
इति भनुभतविरोधातू । मरणानन्तरमध्ययनाअ्ध्यापन- . 
योरशक्यस्वात्‌ शरीरमात्रसंवन्धाभावाच्चेति युक्‍त्या तस्मि- 
ज्नाचाय्यत्वमेवासड्तस्‌ । तथा च मृतस्प्राति प्रीविरशक्या 
निष्फला च | तत्न प्रियत्वगुणविशिष्टवचनत्वमप्यसड्भतन्तस्य 
भ्रान्तिनिष्ठरवात्‌ । ु 
८--( 3० ) आय्यपक्ष अर्थात्‌ धर्मात्मा विद्वानों को चह 
प्रिय नहीं होसकता, क्‍योंकि आप सव लोगों का धर्माचरण और 


विद्यावान, होना सम्भव नहीं, किन्तु कोई वैसा है। छ्वितीयपक्त 


इसलिये ठीक नहीं, कि वल्लभ झूखो को प्रिय हो तो उसमें मू्खों 
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की प्रीति होने से वह ही अश्रेष्ठ समझा जावे, क्योंकि अपने २ 
सजातीय में भीति होने का प्रवाह प्रसिद्ध है, अर्थात्‌ विद्वानों की 
विद्वानों में ओर मू्खों की सूरों में प्रीति विशेष होती है'। और 
भी देखो कि जीवितों में सब की प्रीति होने, मरे हुओं में न होने, 
ओर मरों में प्रीति करना भी निष्फल होने से उस पुरुष में 
वल्लमत्व अर्थात्‌ प्रियपन होना ही नहीं घट सकता, ओर मरे हुए 
को गुरू करना भी असम्भव है। वेद में लिखा है. कि--“वेदवेत्ता 
ब्रह्मश्ानी गुरु के पास हाथ में समिध लेके जावे।” इससे सिद्ध 
है. कि मरे हुएके पास में समिध लेके जाना असस्भव है। और-- 
“ज्ञो यज्ञोपवीत कराके कल्पसूत्र ओर वेदान्त सहित शिष्य को 
वेद्‌ पढ़ावे उसको आचार्य कहते हैं”, इस मानवधर्सशासत्र फी 
सम्मति से भी वल्लभ का आचार्यत्व होना विरुद्ध है। मरने 
' पश्चात्‌ पढ़ना पढ़ाना आदि जो आत्मधर्स हैं वे नहीं हो सकते, 
क्योंकि इन धर्मों का शरीरमात्र से सम्बन्ध नहों है। इस प्रकार 
की युक्तियों से बललभ को आचार मानना ही असह्ृत है' । 
इसी कारण मरे से प्रीति करना अशक्य और निष्फल है। 
आर वल्लभ के अ्रान्तिग्रस्त द्ोने से उसको प्रियत्व गुणयुक्त 
कहना भी असइ्जत है । 

६--( प्र० ) किड्गुरुत्व, सत्योपदे प्त्वमाहाखदसत्योपदे- 
एत्वव्च $ 
६--( भ्र० ) शुरुपन क्‍या वस्तु है! ?, क्‍या सत्योपदेश करना 
वा असत्य उपदेश करना ही ग्रुरुपन कहाता है ? 
१०--( उ० ) नादिम$, कुतो भवत्सु भआत्रियब्रह्मानेप्ठ- 
तवासल्वादार्त चंन्न स्भच्छत, विषययसवायों प्रीतेदंशनात | 
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“अथंकामेष्वसक्कानाँ धमज्ञान विचोयते इांते मजन्ुस्ातह्य- 
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विरोधाछूवतामयकामेप्चेवासक्रेः प्रस्यक्षत्वस्सत्रीप. धनेषु 
चालन्वप्रीतेर्विधमानत्वात्‌, मरणसमयेडपि स्वाशिष्याणां वच्चः- 
स्थलस्योपरि पादं स्थापयित्वा धनादीनां पदाथोनां संग्राह- 
- कत्वाध्यथा मृतकस्प श्रीरस्य वस्त्रा5भ्रूपणादीन्‌ पदाथोन्‌ 
कश्चिद्‌ ग्रह्मति भवतान्तेन तुल्यत्वाच । 
नान्त्य।, अस्तत्योपदेशस्पानभिघानाद इयोदुं:खफलस्प 
प्रापकत्वाच । स्वपुत्रादीन्प्रति पितुगुंरुत्वाउ5घिकारादन्यान्त्रति 
गुरुलामिमानानमिधानाद्धवत्सु गुरुत्वस्य विरह एवेत्यवग- 
न्तव्यम्‌ । 


“पनषेकादीनि कर्मारि[ यः करोति यथाविधि।) 
_ सम्भावयति चाक्षेन स विप्रो गुरुव्यत” 0 
इति मलुसाक्यविरोधादविवाद्तितास्त्रियां. वीयनिषेकस्य 
पापफलत्वाचेति । भवन्तो वरणोथरमस्थाश्वेत्त्िं पेदोक्ानि 
वर्णाश्रमस्थकरचेव्यानि कर्माणि छुतों न क्रियन्ते, क्रियन्ते 
चेन्मूर्तिपूजन॑ कण्ठीधारणन्तिलक॑ समपेणं वेदालुक्षमंत्रो- 
पदेशव्च॒त्यजन्तु, नोचेह्नेदोक्ततर्माचरणबिरोधारवन्तो 
वरणाश्रम॒स्था एवं नेति मन्तव्यम् ! 
१०--( 3० ) प्रथम पक्ष अर्थात्‌ सत्योपदेश करना रूप 
गुरुत्व नहों घरता, क्‍योंकि सत्योपदेण्टा शुरु तुम में इससे नहीं 


ु हो सकते कि आप लोगों में वेद्वेत्ता और श्रह्मशानी जन नहीं 
हैं। यदि कहो कि हैं, तो त॒ुम्हाय कहना अरूछ्ूठ है, फ्योंकि 
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तुम लोगों की प्रीति विषयों की सेवा में प्रसिछ दीलती है'। 
घर्मशार्व में कहा है' कि--“अर्थ' और क्राम में ज्ञो आसक्त नहीं 
उनके लिये धर्मेघान का विधान है'।” इससे विरुद्ध आप लोगों 
की आसक्ति द्रव्य और कामचेष्टा ही में प्रसिद्ध है' । स्त्रियों 
आर भ्नों में तुम्हारी अत्यन्त प्रीति प्रत्यक्ष विद्यमान है, और 
मरण समय में भी अपने शिष्यों की छाती पर पेर रखकर 
धनादि पदार्थों का संग्रह करते हो और महात्राह्मणु वा चाएडा- 
लादि के तुल्य सतक के वछ्न, आभ्रूषणादि पदार्थों को लेते हो, 
इससे महाव्राह्मण के तुल्य हुए । 


ओर द्वितीय पक्त, असत्योपदेश करने से भी वल्लभ भुरु नहीं 
हो सकते, क्योंकि असत्योपदेश से गुरू मानना शास्रविरुद्ध, 
ओर दोनों गुरु शिष्य दुःखफलभागी होते हैं। अपने पुञ्नों के 
भ्रंति गुरु होने का मुख्य अधिकार पिता को है । अन्य किसी 
का स्वयमेव गुरु वन बेठने का धर्मशास्र में विधान न होने से 
आप लोगों में गुरुत्वय कदापि संघटित नहीं हो सकता । धर्म 
शालह्य में कहा भी है--“जो विधिपूर्वक गर्भाधानादि कर्मों को 
करता और अन्नादि से पालन करता है' बंद त्राह्मणु शुरु कहाता 
है” । इससे अन्य को गुरु मानना विरुद्ध है'। और अधिवाहित 
खी में गर्भाधाव करना पाप है, इससे मुख्य कर पिता दी गुरू 
हो सकता है'। यद्‌ आप लोग वर्णाश्रमधसेस्थ अपने को मानते , 
हैं. तो वर्णाभ्रम के कर्चव्य वेदोक्त कमे' क्‍यों नहीं करते ?, यदि 
करते हो तो पाषणादि भूत्तिपूजन, करठी वांधना. तिलक लगाना, 
समपेण करना और वेद में न कट्टे हुए मन्‍्जों का उपदेश करना 
. छोड़ देओ। यदि ऐसा नहीं करते तो वेदोक्त वर्शाभ्रमध्म के 
आचरण से विरुद्ध होने से आप लोग वर्णाश्रमधर्सस्थ नहीं हो 
सकते, यह निश्चय ज्ञानना चाहिये ! 
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११--( प्र० ) भवन्तों गुरुष), शिष्या मध्यस्था वा ९ 

११--( प्र० ) आप लोग गुरु, शिष्य वा मध्यस्थ हो ? 

१२---( 3० ) गुरुवश्चेदर्थज्ञानपूषकान्‌ वेदान्‌ पाठशाला- 
डकृत्वा कुतों नाध्यापयन्ति ), शिष्याश्चेत्कर्थ न पठन्ति १, 
मध्यस्थाश्चेद ब्राह्मणाचायाभिमानो भवत्सु व्यर्थोड्स्तीत्यव- 
गन्तव्यम्‌ । 

१२--( उ० ) यदि गुरु हो, तो पाठशाला कर अर्थज्ञानपूर्वंक 
वेदों को क्‍यों नहीं पढ़ाते ?, यदि शिष्य हो तो क्‍यों नहीं पढ़ते ?, 
यदि मध्यस्थ हो तो आप में ब्राह्मण ओर आचाये होने का 
अभिमान व्यर्थ है, यह निश्चय जानना चाहिये । ु 


१३--( प्र० ) भवन्तों वेदमतानुयायिनस्तादिरोधिनों वा 
१३--( प्र० ) आप लोग वेद्मतानुयायी हो, वा वेद्मत के 
विरोधी हो ? 

१४--( उ० ) यदि वेदमतानुयायिनस्तर्दि वेदोक्तविरुद्ध 
स्वकपोलकल्पित वन्नभसंप्रदायमन्यं वा किसे मन्यन्ते ९, 
वेदावेरोधिनश्चेन्नास्तिकत्व॑ शुद्र॒त्वव्च किमथ न स्वीकियते--- 
“ज्ञास्तिको वेदनिन्दक४ | 

“योउनचीत्य द्विजो वेदमन्यत्र कुरुते श्रमम्‌ | 

स जीवल्तव शूद्रत्वमाशु गच्छति सान्‍्वय: 0 
इंति सनुसान्यविरोधात्‌ । पुर्नाई जन्ममरणवतो देहधारिणः 
कृष्णादीज्षीवानीधरत्वेन किमये व्यवहरन्ति , नो चेन्प्तन्दिरे 
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जडसूर्तिस्थापनदकृत्वा घण्टादिनादव्चाप्लानिनां पमिथ्यो- 
पदेशव्याजेन धनादीन्‌ पदाथोन्किमर्थमाहरन्ति ? 

१४--( 3० ) यदि वेद्मतानुयायी हो, तो वेद्विरुद्ध अपने 
कपोलकल्पित वल्‍लभ वा अन्य सस्प्रदाय को क्‍यों मानते हो ?, 
यदि वेद्विरोधी हो, तो अपने को नास्तिक और शुद्धकक्षा में 
क्‍यों नहों मानते ?, यही धर्मशातत्र में लिखा है' कि--“वेद्निन्द्क 
डी नास्तिक होता है”! और “जो वेद्‌ को न पढ़ के अन्य अन्थों 
में परिश्रम करता है! वह अपने कुडुम्बसह्दित जीवते ही शूद्र हो 
ज्ञाता है” | इससे नास्तिक और शूद्रकच्षा के योग्य हो । फिर 
जन्‍्मने मरने वाले श्रीकृष्जी आदि देहधारी जीवों में ईश्वर के 
भाव का व्यवहार क्‍यों करते हो ?, यदि्‌ कहो कि हम श्रीकृष्णादि 
को ईश्वर नहीं मानते तो मन्दिरों में उनकी जड़सूर्ति स्थापन 
आर घण्टादि वजाकर उपदेश के छल से अश्ञानियों के धनादि 
पदार्थ क्‍यों हरते हो ? 

१४५--८ प्र० ) भवन्तः स्वस्मिन्‌ कृष्णुत्व॑ मन्‍्यन्त उत्त 
मनुष्यस्वम्त ! 

१४--( प्र० ) आप लोग अपने में कृष्णपत की भावना करते 
हैं, वा भजुष्यपन की ? 


१६--( उ० ) कृष्ण॒त्व॑ मन्यन्ते चेद्ादवत्षत्रियामि- 
मानित्व॑ कुतों न स्वीकियते १, ताहशः पराक्रमो भवत्सु झुतो 
न दृश्यते १, कृष्णुस्तु परमपद् प्राप्तो भवनन्‍्तः कथञ्जीवन- 
वन्तश्च १, मनुष्य चेत्तहिं स्वोत्तमामिमानस्त्यज्यताम । 

१६--( ड० ) यदि अपने को कृष्ण मानते दो तो यादव 
क्षन्नियों के युद्धादि सब कामों को क्‍यों नहीं अहण करते ९, 
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श्रीकृष्णुजी के सदश पराक्रम आप स्रोगों में क्‍यों नहीं दीख 
पड़ता ?, भ्रीकृष्णजी तो परमपद्‌ को प्राप्त हो गये आप लोग 
केसे जीवते बने हो ?, और यदि अपने को मनुष्य मानते दो तो 
अपने को उत्तम मानने का अभिमान छोड़ देओ । 

१७--( अ्र० ) भवन्तों बेष्णवा उतान्ये, वेष्णवाश्चेत्‌ 
कीद्गर्थों वेष्णबशब्दस्प स्वरीकरियते ? 

१७--( प्र० ) आप लोग वेष्णव हो वा अन्य ?, यदि वेष्णव 
दो तो वैष्णव शब्द का अर्थ केसा स्वीकार करते हो ? 

१८--( उ० ) विष्णोरय भक्तो वेष्णय इति बदाम 
इति चेल्रेग शक्यन्तस्येदमिति सत्रस्य सामान्यार्थे वत्तेमरान- 
त्वादिष्णोरयमित्येतावानथों ग्रहीतुं शक्यो, विशेषार्थग्रहण॒स्य 
नियमाभावात्‌ । यया भवद्नि्भक्तशब्दो ग्रहीतस्तथा विष्णोरयं 
शत्रु) पुत्र; पिता प्रभावश्शिष्यों गुरुश्चेत्यादयो5्यों अन्ये- 
नापि ग्रहीतुं शक्या । अतो भवस्द्वतोथ्थोंप्छुचितः । 

१८--( उ० ) यदि कहते हो कि विष्णु का भक्त वेष्णव 
है' तो ठीक नहीं, क्‍योंकि व्याकरण के 'तस्येद्म' इस सूत्र से ह 
विष्णु का सम्बन्धीरूप सामान्य अर्थ ग्रहण होता है, भक्ति 
विशेष रूप अर्थ लेने में कोई नियम नहों । जसे आप लोगों ने 
विष्णु का सम्बन्धी भक्तरूप अर्थ का अहण किया, बेसे कोई 
विष्सु शब्द के शत्षु, पुत्र, पिता, प्रभाव, शिष्प, मुरु आदि अर्थों 
का अ्रहणु कर शत्रु आदि को भी वेष्णव कह खकता है! 
इसलिये आप लोगों का कल्पित अर्थ ठीक नहीं हो सकता । 

 १६--( श्र० ) भवरिर्विष्णुश कीइशो ग्रहीतः १ 
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१६--( प्र० ) आप लोगों ने विष्णु को किस प्रकार का 
समझा है ? | ' 

२०--( उ० ) गोलोकबैकुए्ठवासी चतुझ्ुजो द्विरुणो 
लर्मीपतिदेहधारीत्यादिवेति वदाम, इति चेदू व्यापकर्त्व॑ त्य- 
ज्यताम्‌ । चतुझ्ुंंजादिक मन्यते चेत्‌ सावयवत्वमानित्यत्वव्च 
स्वीक्रियतामीध्रत्वव्च॒त्यज्यताम । कुत), संयोगमन्तरा 
सावयवत्वमेव न पिद्धयति । संयोगश्रानित्यस्तस्माओरिन्न 

एवेश्वर इति स्वीकारे मद्ुलन्नान्यथा | इंश्वरस्य सावयवत्व- 
ग्रहं वेदविरुद्धमेब--“'छ पथेगाच्छुऋणंकायमत्रएुमस्नाबि- 
र० शुद्धमपापविद्धम” इत्यादिश्रुतिविरोधात । 

२०--६ ड० ) यदि गोलोक वेकुएठ का निवासी, चतुभभु ज, 
दिभ्रुज़, लक्ष्मी का पति, देहधारी कहते हो, तो व्यापक होना 
छोड़ो । यदि चतुर्भ जादि आकृति वाला मानते हो तो सावयव, 
उत्पत्ति धर्मवाला, अनित्य मानो और उसमें इंश्वस्त्व छोड़ो । 
क्योंकि संयोग के विना सावयब होना नहीं सिद्ध होता। और 
संयोग अनित्य है, इससे संयोग वियोग वाले से भिन्न को 
ईश्वर मानने में ही कल्याण है, अन्यथा नहीं। ओर ईश्वर को 
स्वावयव मानना वेद्विरुद्ध ही है'। वेद्‌ में कहा है कि--“ईश्वर . 
शरीर, छेदन और नाड़ी आदि के वन्‍्धन से रहित, शुद्ध, निष्पाप, 
सत्न व्यापक है ।” इससे तुम्हाण कहना विरुद्ध है। 

२१--.( श्र० ) कण्ठीविलकधारणे सूर्तिपूमने च पुणय॑ 
भव॒त्युतापुण्यम्र्‌ £ 

२१--( ध्र० ) कणठी तथा तिलक धारण ओर सूच्ति के पूजने 
में पुएय होता है, वा अपुएय ? 
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२-.( उ० ) पुएय भवति, न च पापमिति घ्रमः । 
स्व॒रपकरण्ठीतिलकधारणो सूर्तिपुजने च पुणय भवाति चेर्च्हि 
कण्ठीभारधारण स्वमुखशरीरलेपने प्रथिवीपवंतपूजनें च 
महत्युण्यं भवत्तीति मन्यताडफ्रियतात्व | तत्र वेदविधि- 
प्रतिष्ठाया अभावान्न क्रियत, इति जल्पामः । वेदेपु तु खलु 
कण्ठीविल्कधारणस्य पापाणमूर्तिपूजनस्य च लेशमात्रो&पि 
विधिः प्रतिष्ठा च न दृश्यते । अतो भवत्कथन व्यथमेव । 


२२--( 3० ) पुरय होता है' पाप नहीं, एसा कहते हो 
सो ठीक नहीं, क्योंकि यदि थोड़े कएठी तथा तिलक के धारण 
ओर सूत्तिपूजन में पुरय होता है'तो बहुत कंठियों का भार 
लादने, चन्दन से सव मुख और शरीर के लेपन करने तथा 
सम्पूर्ण पृथिवी और पवेतों के पूजने में बड़ा पुएय होता है. 
एसा मानो ओर करो | यद्दि कहो कि प्रथिवी और पहाड़ के 
पूजने के लिये वेद में प्रतिष्ठा का विधान न होने से नहीं करते 
तो वेदों में कंठी, तिलकधारण ओर पापाणमूत्तिपूजन का लेश- 
मात्र भी व्थधिन नहीं और न प्रतिष्ठा का कहीं नाम है'। इसलिये 
आपका कथन व्यर्थ है | 


२३--( ग्र० ) कि प्रतिष्ठात्वन्नाम ? 

२३--( प्र० ) प्रतिष्ठा करना क्या वस्तु है ? 

१४--( 3० ) पापाणादिशृतिंपु प्राणादीनाहूयथ तत्र 
स्थापनामाते ब्रूम इति; नव शक्‍्य वक्तृम । कर्थ, प्राणादीना- 
न्तत्कमंणान्तत्रादशंनाद्‌ । यादि तत्र प्राणादयो वसेयुस्तर्ि 
गमनभाषणभाजनमलबिसजनादिकमाणि कुतो न दृश्यन्ते 
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ताश्व कर्थ न कुवोन्ति ), यदि प्राणादीनां यत्र कुत्र स्थापने 

शाक्वरस्ति चेर्चाई घ्रतकशरीराणां मध्ये प्राणादीन्‌ स्थाप- 
पित्वा कुतो न जीवयन्ति )) भवतामनेनेव महान्‌ धनलामः 
प्रतिष्ठा च भाविष्यति | किब्च, पापाणादि पूर्ती नाम्पध्ये प्राणा- 
दीनाड्मनागम्नयोरवकाश एवं नास्ति, न नाडथशिछटद्राणि 
च। मृतकशरीराणां मध्ये तु यथावत्सामग्री वत्तेत एच) 
आशणादिभिर्षिना दाह्मदिका। क्रिया; जने। क्रियन्ते | यदा 
भवन्तः प्राणादीनान्तत्र स्थापन कुय्ुस्तदा कस्यापि मरणमेव 
न भवेदनेन महत्पुएयम्भविष्याते) तस्माच्छीममेवेदड्म 
करत्तव्यमिति निश्चेतव्यम्‌ । 

यदि कश्चिन्धृतं शरीरन्जीवयेतादशो मनुष्यो न भूत 
न भपिष्यतीति वर्य जानीमः । कुत, इश्वरस्प नियमस्थान्य- 
थाकरणे कस्यापि साप्तथ्येत्न जातन्ञ भविष्यतीत्यवगन्त- 
व्यम । तद्यथा जिहयेव रसज्ञानम्भवति नान्यथेतीश्वरनिय- 
मो5स्ति | एतस्यान्यथाकरणे कस्यापि यथा सामथ्य॑न्नार्ति . 
तथा सर्वेष्वीश्वस्कृतेषु नियमेष्विति वोध्यस । इश्वरेण ये 
जड।$ पदार्था रचितास्ते कदाविच्चेतना न भवन्ति, तथा 
चेतना जडा; कृदाचिल्रेव भवन्तीति निश्रयः । 

ईश्वरः सर्वव्याप्यस्त्यतः पापाणादि मूर्ति मध्ये5प्यास्ति, पुन- 
स्तत्पूजने को दोष, खण्डनव्च किमथ क्रियते !, एबल्लानन्ति 
चेत्ताई पृष्पत्रोटन्चन्दनघरपणज्नमस्कारवच किसथे कुवान्ति ३ 
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कुतः,सर्वश्रेश्वरस्य व्यापकत्वात । नोचेदन्यघृशितपदार्थानाबच 
पूजनाक्षिमर्थ न दुवान्ति ९, सर्वेव्यापिनीश्वरे सिद्धे खस्वेक- 
स्मिन्वस्तुनि स्वीकृत महत्पाएं भवति । तथ्यथा चक्रवर्तिन 
राजानम्प्रति कथिदू ब्रुयाद्भवान्दशहस्तप्रमिताया भूमे राजा- 
स्तीति, तम्प्रति राज्ञो महान्कोपो यथा भवति, तथेश्वरस्येदं 
खीकारे चति वेदितव्यम । 


२४--- ( ड० ) यदि कहते दो कि पापाण आदि की 
मूत्तियों में वेदमन्त्र द्वारा प्राण आदि का आह्वान कर स्थापन 
करना प्रतिष्ठा है, तो यह कहना ठीक नहों, क्‍योंकि प्राण 
आदि ओर उनकी क्रिया मूत्तियों में नहों दीख पड़ती । जो उन 
मूत्तियों में प्राण वा इन्द्रिय रहते तो चलना, बोलना, खाना, 
मलसूत्र त्याग करना आदि कर्स क्‍यों नहीं दीख पड़ते ?, और 
वे भूक्तियां उन कामों को क्‍यों नहीं करतीं ?, यदि प्राणादिकों 
को जहां कहीं स्थापन करने की शक्ति तुम लोगों में हे, तो 
सतक शरीरों के वीच प्राणादि को स्थापत कर क्‍यों नहीं जिला 
देते ?, केवल इसी एक कर्म से तुमको वहुत धन की प्राप्ति 
ओर प्रतिष्ठा होगी । और यह भी विचारो कि पापाणादि 
मूत्तियों में तो प्राणादि के जाने आने का अवकाश ही नहीं, 

' न नाड़ी ओर इन्द्रिय छिद्र हैं, ओर मस्तक शरीरों में तो सब 
अवकाश, नाड़ी और इन्द्रियों के छिद्र आदि सामग्री विद्यमान 
ही रहती है, केवल पाणादि के न रहने से वे शरीर जला दिये 
जाते हैं । सो जब आप लोग उन शरीरों में आह्ान कर पराणदि 
को स्थिर कर देशो, तव तो किसी का मरण ही न होवे, इससे 
बड़ा पुएय होगा । इसलिये शीघ्र ही निश्चय कर यह करे 
करना चाहिये । 


न्‍ अ» न अचशीजबलन-ण 
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हम जानते हैं कि यदि कोई मरे हुए को जिला देवे, ऐसा 
मनुष्य न हुआ न होगा, क्‍योंकि ईश्वर के नियम के अन्यथा 
करने में किसी का सामथ्ये न हुआ न होगा, यह निश्चय जानना 
चाहिये। जैसे जीभ से दी रस का ज्ञान हो सकता है' अन्य 
इन्द्रिय से नहीं, यह ईश्वरक्त नियम है, इसके अन्यथा करने 
जैसे किसी का सामथ्ये नहीं है, वेसे ही ईश्वर के किये सब 
नियमों में जानना चाहिये । ईश्वर ने जो पदार्थ जड़ बनाये हैं: वे 
कभी चेतन नहीं होते । चेसे चेतन कभी जड़ नहीं हो जाते. 
यह निश्चय है । * 


यदि कहो कि ईश्वर सर्वत्र व्याप्त है, इससे पाषाणादि मूत्तियों 
में भी है, तो पापाणादि मूत्तियों के पूजने में क्या दोष है, और क्यों 
खण्डन करते हो ?, वो उत्तर यह है' कि यदि ऐसी भावना रख 
पूजा करते हो तो पुष्प तोड़ना, चंदन घिसना और हाथ जोड़ 
कर नमस्कार आदि कर्म क्‍यों करते हो ?, क्‍योंकि ईश्वर पुष्प, 
चन्दन, हाथ ओर झुख आदि में भी व्यापक है।। जेसे पाषाणादि 
में व्यापक होने से इश्वर पूजित होगा वैसे पुष्पादि के साथ 
हटना घिसजाना भी सम्भव है'। यदि नहीं मानते तो अन्य 
घुणित पदार्थों का पूजन क्यों नहीं करते ?, जब ईश्वर स्वव्या- 
पक सिद्ध है तो एक छोटीसी किसी भूत्ति आदि वस्तु में 
उसको मानना बड़ा पाप है'। तद्यथा--जैसे चक्रवत्ति राजा से 
कोई कहे कि आप दश हाथ भूमि के राजा हैं, उसके प्रति जेसे 
राजा का बड़ा कोप होता है, वेसे ईश्वर के इस प्रकार स्वीकार 
करने में ईश्वर बड़ा कोप करेगा, यह जानना चाहिये | | 


२४--( प्र० ) किन्चिन्मात्राणाम्पापाणपिचलादिसूर्तीनां 
पूजने पुण्य सपत्युद पापमस ६ 


१४ पेद्विरुदमतखण्डन 
२४--( ध्र० ) छोटी २ बनी हुई पापाण पित्तलादि की 
भूत्तियों के पूजन में पुरय होता है, वा पाप ? 
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२६--( 3० ) नाथ; कुतः किन्चिन्मात्रस्य पित्तलादे- 
८५९ ०५ ८. ४४५5 ह"< | जय 

मूर्तिपूजने पुण्यम्भवति चेर्ताई महत्याः पित्तलादिमूर्तेदंए्ड- 
प्रहारेण महत्पापं भवतीति बुध्यताम | अन्यज्च, वेदानमिहित- 
पापाणादिसूर्तिपुजने महत्पापमेष भवतीति स्वीक्रियतान्नो- 
चेन्नास्तिकत्व॑ स्वीकायंम । न चरम, कुतः पापाचरणस्य 
वेदेडनभिधानात्‌ । मनुष्यजन्मानेन व्यर्थमेव गच्छतीत्यतः । 
तत्पूजनम्मुक्तिसाधनब्चेन्न ततस्या मूर्तेरपि शिल्पिना एजारिणा 
वेकन्र वद्धन्वात्खयच्जडत्वाच्चेति | 

२६--( उ० ) पहिला पक्ष पुएय होना ठोक नहीं, क्‍योंकि 
यदि छोटी २ पीतल आदि की सूत्तियों के पूजने में पुर॒यं होता 
है, तो वड़ी २ पीतल आदि की घण्टादिरिप मूत्तियों में दरडा 
मारने से बढ़ा पाप होता है, ऐसा जानो । और भी देखो 
कि पेद में नहीं कह्टे पापाणादि मूत्ति के पूजन में महापाप छी 
होता है' ऐसा मानो, यदि नमानो तो चेद॒विरोधी होने से नास्तिक 
चनो । ओर पाप होना रूप छितीय पक्त भी ठीक नहीं, क्‍योंकि 
पाप करना भी वेद में नहीं कहा, तो मलुष्यज़न्म इससे व्यर्थ 
जाता है'। यदि कहो कि मूत्तियों का पूजना मुक्ति का साधन 
है, तो ठीक नहीं, क्‍योंकि उस सूत्ति को कारीगर वा पूजारी 


ने एक स्थान में स्थिरवद्ध किया, और स्वयं जड़ है तो अन्य 
को क्या सुक्ति दे सकेगी । 


रै 


*९७--प्र०) इंदक्कएठीतिलकथधा रणे कि मानझू वा युक्ति* 
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. २७--( प्र०) ऐसे विशेष चिहरूप कणएठी और तिलक 
. के धारण में क्‍या प्रमाण वा युक्ति है ? 

२८--(3०) हारिपदाकृतित्वम्‌। ऋष्णललाटे राधया कुड- 
कुमयुक्नन चरणेन कृत ताडने, ललाटस्य शोभाथन्चेति ब्रूम: | 
हरिशब्देन कस्य ग्रहणम्‌ १, विष्णोरेवेति बदामः । नेतदेका- 
न्ततः शकयं ग्रहीत॒ुम । अश्वर्सिह्नयंवानरमनुष्यादीनामपि 
ग्रहणाद्वेदानुक्नत्वादतणव पापजनकान्तिलकमिति वेधम्‌ । किव्च 
तिलकलमिति ९, त्रिपुण्ड्रोध्यंपुएड्रचनत्वामिति वदामः | नेवे 
चक़ुप्मावितम्‌ । तिलस्य प्रतिकृतिस्तिलकमल्पस्तिलास्तिल्के 
वेत्यर्थश्य जागरूकत्वादेतावतो दीपस्प ललाटे लिप्तस्प तिलक- 
सैज्ञायां मतायां भवत्सु प्रमत्वापत्तिभवतीति वेधम्‌ । 

श्प--( ड० ) श्रीकृष्ण के पग के आकार तिलक इसलिये 
धारण करते हैं कि कृष्ण के मस्तक पर राधाजी ने लाल- 
चन्दन युक्त लात मारी थी, और वेसी लात मारने से शोभा 
भी समभते हैं | हरि शब्द से किसको लेते हो ?, हरि शब्द 
से विष्णु का अ्रहण करते हैं । यह कहनए ठीक नहों, क्‍योंकि 
घोड़ा, सिंह, खूये, वानर और मडु॒ण्यादि का नाम भी हरि है, 
उनका श्रहण क्‍यों नहीं होता ?, वेदोक्त न होने से तिलक 
लगाना अयुक्त है, इसी से पापकारी है, यह जानना चाहिये। 
तिलक क्या वस्तु हैः ?, यदि जिपुएड और ऊध्वेपुरड़ रचना 
को तिलक कहते हो, तो यह कहना ठीक चहीं, क्योंकि व्या- 
करण रीति खे तिल के प्रतिविम्व को तिलक वा छोटे तिल 
को तिलक कहना चाहिये, यह सिद्ध है, तो इस प्रकार के 
लस्वीभूत चन्दूनादे ललाट पर के लेपन की तिलक संज्ञा 
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मानने में आप लोगों में प्रमाद प्राप्त होता है, यह निश्चय 
जानना चाहिये। 
२६-अ०) मूर्त्तिपूजनादिषु पुणयं भवत्युत पापम्‌ 
६--(( भ्र० ) मूत्तिपूजनादि में पुरय होता है, वा पाप? 
३०-(3०) भूर्तिपूजने कएठीतिलकधारणे च॑ दोषो नास्ति, 
यादशी भावना यरय सिद्धिभरवेति तादशी' इस्यत: 
३०-( उ० ) मूत्तिपूजन और करठी तिलक धारण करने 
में कुछ दोष नहीं है, क्‍योंकि “जिसकी भावना जैसी होती है. 
उसकी वेसी ही सिद्धि हो जाती है! 
३१-( प्र० ) भावना सत्यास्त्युत प्रिथ्या ? 
३१--( प्र० ) भावना सत्य है' वा मिथ्या ? 
३१२-( उ० ) न प्रथमः, कुतों दुःखस्य भावनां कोपि 
न करोति सदेव सुखस्थेव च, पुनः सुखं न भवति दुःख- 
व्च भवत्यतों भावना न सत्या | न द्वितीय), कर्थ पिद्या- 
धर्मारथंकाममोज्ञायां भावनया बिना सिद्धिरिंव न भवतीत्यतः । 
यदि भावना सत्यास्ति चेचहिं भवच्छरीरे रेलारूपयान- 
भावनाइकृ त्वोपय्यासीमहि, यावता कालेन यावद्ेशान्तरन्त- 
द्यानज्ञच्छाते तावता कालेनेव भवच्छरीरन्तावदेशान्तरम- 
स्मान्‌ गमयेचेत्तदा तु भावना सत्या नान्यथा | 


पुनः पाषाणादिषु दीरकादिरत्रभावनाझले दाधिघ्रतदग्ध- 
भाषनान्पूल्याड्र पूमापिष्टशकेरा भावनां शकरायान्तन्दलभाव- 
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नानतथा जड़े चेतनभावनां चेतने जडभावनान्दरिद्रः स्व॒स्मि- 
अक्वर्तिभावनाव्चक्रषपत्ती स्वस्मिन्दरिद्रभावनाव्च कुर्योत्सा 
तथेव पिद्धा भ्ेच्चेत्तदा तु सत्याउन्यथा मिथ्येति बोद्धव्यम । 
तहिं भावना का नाम ?, भावना तु पापाणे पापाणंभावना 
रोटिकायां रोटिकामावनेति यथाय ज्ञानमिति ब्रूमस्तास्मिस्त- 
दबुद्धिरिति | तथा रोटिकायां पापाणमावना पाषाणें रोटिका- 
भावनाअ्यथार्यज्ञानमतरिमिस्तदवुद्धि श्रेमो द्यमावना चेति । 


३२--( उ० ) पहला पक्त--भावना का सत्य मानना ठीक 
नहीं, क्‍योंकि दुःख की भावना कोई नहीं करता किन्तु सदेव 
खुख की भावना करते हैं, फिर भी सब को खुख नहीं मिलता 
किन्तु दुःख होता ही है, इससे भावना सत्य नहीं । दूसरा पक्ते-- 
आवना का मिथ्या मानना भी ठीक नहीं, क्योंकि भावना के घिना 
विद्या, धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष की सिद्धि द्वी नहीं दो 
सकती । इससे यथायोग्य भावना करना ठीक दे । यदि अन्य 
में अन्य की भावना करना सत्य डे तो आप के शरीर में रेज 
की भावना करके इम बेढें तो जितने समय में जितनी दूर रेल 
पहुँचती है, उतने समय में उतनी दूर आप का शरीर इमको 
पहुँचा देवे, तव तो भावना ठीक, नहीं तो मिथ्या । 

फिर पत्थर आदि में हीरे आदि रतों की भावना, जल में 
दूध दद्दी घी की भावना, घूल्षि में आटा और शकर की, शक्कर 
में तरडुल की, जड़ में चेतन, चेतन में जड़, निर्धेनी दरिद्र अपने 
में चक्रवर्ती राजा की ओर चक्रवर्त्ती राजा अपने में दरिद्र की 
भावना करें और वह्द वेसी डी ठीक २ सिद्ध हो ज्ञावे तब तो 
सत्य, अन्यथा मिथ्या जाननी चाहिये । 


छः 
्ड 
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- तो फिर भावना किस का नाम है ?, पत्थर में पत्थर, रोटी 
में रोटी की सावना करना यथार्थ ज्ञान कद्वाता है। अर्थात्‌ जेसे 
को वेसा जानना भावना हैः। रोटी में पत्थर और पत्थर में रोटी 
की भावना करना मिथ्या ज्ञान, अन्य में अन्य बुद्धि, श्रमरूप, 
अभावनी कहाती है| 

३३--(६ प्र? ) प्रतिमाशब्देन किह्मह्मते 
३३-- प्र० ) प्रतिमा शब्द से क्‍या लेते हो ? 
३४-- (3० ) पूजनाथा चतुझ्छ जादिसूरत्तिरिति वदामः 
३४--( उ० ) पूजने योग्य चतुभुज आदि की मसमूतच्ति को 
लेते हैं. । 
३५--६ प्र० ) प्रतिमाशब्दस्य को5थ क्रियते 
३४--( प्र० ) प्रतिमा शब्द का क्‍या अर्थ करते हो ? 
३६--( 3० ) प्रतिमीयते यया सा प्रतिमा | क्रिब्चा5- 
नया ग्रतिमीयते *, ईश्वरशिवनारायणादयश्चेति चदामः | 
किव्च भोरनया पापाणादिसूरत्येंश्वरस्य शिवादिशरीराणाब्न्व 
प्रत्यक्षतया भवद्धिस्तोलनबकृत्धिमतो&यमथ क्रियते ! 
“'तुल(मान प्रदीमान सबंब्न्च स्यात्सुलक्षतम १ 
षट्छु धट्सु च मासेषु पुनरेव परीक्षुयद्‌” ॥ 

इंति ममुसाक्ष्यं बोध्यम्‌ | प्रतिमाशव्देन गुडधृतादीनान्तोलन- 

साधनानाम्पल्तसेटकादीनां मासादीनां च ग्रहण मिति निश्चय | 

“न ठस्य प्रातमाजस्त यस्य नाम महद्यशः” इति यजुस्संहि- 

ताया द्वात्रिशेअध्याये | ईश्वरस्य ग्रतिमातोलनसाधनमेत्र न 
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भवति तस्याञ्तुलत्वात्‌ । अतएव भवत्कृतोज्थों व्यथ एवेति 

वोध्यम्‌ | 
३६--( ड० ) जिससे पदार्थ का स्वरूप वा अवधि जानी 

जाबे वह प्रतिमा है, ऐसा अर्थ करते हो तो किस का स्वरूप 
इससे जाना जाता है ?, यदि कहो कि ईश्वर, शिव और 
नारायण आएंदि का वोध प्रतिमा से दोता है, तो हम पूछते हैं 
कि क्‍या इस पाषाणादि भूत्ति से ईश्वर और शिवादि के 
शरीरों को आपने प्रत्यक्ष तोल लिया है कि जिससे पेसा अर्थ 
करते हैं !, धर्मशास्रस्थ राजधर्स में लिखा है. कि--“तराजू 
आर प्रतीमानन्‍्वाट सब ठीक २ रखने चाहियें, और छु; २ 
महीने में इनकी परीक्षा राजा करघे।” इस प्रमाण के अनुकूल 
प्रतिमा शब्द से गुड़ छत आदि के तोलने के साधन खेर आदि 
वा भासा आदि वटखरों का अहण होना निश्चय है । और यजुर्वेद्‌ 
बत्तीसवें अध्याय के तीसरे मन्त्र में इेश्वर की प्रतिमा अर्थात्‌ 
तोल साधन का निवेध किया है, क्योंकि ईश्वर अठुल है'। इसी 
'से आप का किया अर्थ व्यर्य दही जानना चाहिये | 


३७--६ प्र० ) पुराणशब्देन क्रिड्युह्ते 
३७--( श्र? ) पुराण शब्द से क्या लेते हो ? 
३१८--(उ०) ब्रह्मतरैव्तोदीन्यश्टादशपुराणो पपुराणानि चेति 
ब्रृपः | नव शक्यम) पुराण शब्दस्य विशेषणवाचकल्ेेन व्यावत्ते- 
'कार्थलातू । यथा पुरावनग्राचीनादयश्शब्दा नवीनावोचीना- 
दीन्छब्दाथान्‌ व्यावत्तयन्ति तथा पुराणादयश्शब्दा नवीनाद्र्था- 
श्चेति ! तद्यथा, फेनचिदुक्म्धुराणं घृतं पुराणों गुडः पुराणी 
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शाटी चेस्पर्पान्न नवीन घृर्चेत्यादि व्यावत्तेते, तस्मात्पु- 
राणशब्देन वेदानान्तदूव्याख्यानत्राह्मणादीनातच ग्रहण 
भवति, न ब्रह्मवैबत्तादीनाब्चेति | 


“अह्मणनीतिहास पुराणानाति”, 'दशमेड्हनि किडिन्चि- 
व्पुराणमाचक्तीत”, “पुराणंबद्यावदो दशमेड्हीन श्रोतव्य” | 
इत्याद्यश्रमेधस्प पूर्स्यनन्तरन्नव्रादिनपर्यन्तएस्वेदादि क श्रुत्वा5- 
धखपाय च दशमेष्हनि व्रक्षज्ञानप्रतिपादकमुपनिपत्पुराणुं 
शार्ध॑ यजमानादय आचक्चीरूछूणुयुश्रेति ब्राह्मणवेदानामेव 
ग्रहणन्नान्यस्येति, साक्षात्सवेम्पो बेदानामेब पुरातन- 
त्वाच्चेति । परन्तु मतमस्माक . खल्लु वेदा नान्यदिति 
पिद्धान्तः | ब्रक्मवैवत्तोदीनि व्यासनामव्याजेन सम्पर- 
दायस्थेजीविकार्थभिमनुष्पाणां आान्तिकरणार्थानि रचि- 
तानीति जानीमः | यथा शिवादनामव्याजेन तन्त्राणि 
याप्नत्रल्क्पादिनामच्याजेल च याज्नव॒र्कषयादिस्पृ तयश्र रचिता- 
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स्तथेव ब्रक्नवैचत्तोदीनीति विज्ञायताम । 

शे८--( 3० ) ब्ह्मचेवर्तादि अठारुह पुराण और डपपुराण 
लेते हो सो ठीक नहीं, क्योंकि पुराण शब्द विशेषणवाचक 
होने से व्यावतेक अर्थवाची होता है। जैसे पुराने पाचीन 
आदि शब्द नवीन ओर अर्वाचीन आदि से निन्तत्त करते वेसे 
पुराणादि शब्द नवीन आदि के वाज्य अर्थों को निवृत्त करते 
हैं। जैसे किसी ने कट्टा कि पुराना घुत, पुराना गुड़, पुरानी 
साड़ी, इससे घृत आदि में नवीनपन की निदृत्ति हो गई । इस फारण 
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पुराण शब्द से वेद और वेद के व्याख्यान ब्राह्मण ग्रन्थों का 
अहण होता है, किन्तु ऋह्मवेवर्तसादि का नहीं । 

कल्पसज्रकारों ने लिखा है कि--“ब्राह्मण ग्रन्थ ही इतिहास - 
पुराण नामक हैं।” “अश्वमेध यज्ञ में दशमे दिन कुछ थोड़ी 
पुराण की कथा कहे खुने ” “पुराणविद्यावेद का व्याख्यान दशमे 
दिन सुने,” अर्थात्‌ नव दिन तक यज्ञ में ऋग्वेदादि कह के दशमे 
दिन ब्ह्मज्ञान का प्रतिपादक ब्राह्मणन्तर्गत उपनिपदृभाग यजमान : 
आदि कहें ओर झुनें । इस प्रकार पुराण शब्द से ब्राह्मण और 
वेद का ही अ्रहणु करना अन्य का नही, ऐसी साक्षी है। और 
चेद्‌ ही सव से पुराने हैं | परन्तु हमारा मत वेद है' अन्य नहीं, 
यही सिद्धान्त है । ब्रह्मवेवर्तादि पुराण व्यासजी के नाम के 
छुल से मतवादी जीविकार्थी लोगों ने मनुष्यों को भ्रान्ति कराने 
वाले वनाये हैं | जेसे शिव आदि के नाम के छुल से तन्‍्त्र और 
याक्षवल्क्यादि के नाम के छल से याज्ववल्क्यादि स्मृति रची हैं, 
चैसे ही ब्रह्मवेवर्त्तादि पुराण जानो | 

३६--( प्र० ) देवालयशब्देन भवद्धिः कि ग्रह्मते ! 

३६--.( ध्र० ) देवालय शब्द से आप क्या लेते हो ? 

४०--( 3० ) भरृर्तिस्थापनपूजनस्थानानि घण्टादि-_ 
नादकरण।थोनि मन्दिराणीति प्रतिजानीम! । नेष॑ शक्‍्यम्र, 
कुंतो5न्र वेदविधेरभाबाद अ्रान्तियुक्न॒त्ाच्चेति । यत्र होमः 
क्रियते तदेव देवालयशब्देनोच्यत | कर्थ, होमस्य देवपूजा- 
शब्देन ग्रहीतत्वातू-- 

“अध्यापनस्त्रद्ययज्ञः पितुयज्ञस्तु तपेणम्‌ । 

होमे; देनो। बल्भौठा नुयज्ञेइतिथिपूुजनम ॥ ५ 0 


२२ चपेद्विरुद्धमतखशडन 





[५४ 


स्वाध्यायेना चेयेतर्षीन्‌ होमेंदेवान्यथातरधि । 

पितृच्छूद्धनेनन्ेश्न भुतानि बलिकमणा” 0२१ 
होमेनेव देवप॒जन भवतीति मनुनोक्त चाद्धवल्कृतोष्थोंब्संगत 
एवति निश्चय; । अतो होमस्थान यन्नशालंव देवालयशब्देन 
ग्राह्मति निश्रय) । 

४०--( उ० ) मूत्ति को स्थापन करने, पूजने के स्थान, जिनमें 
कि घणटानाद आत्ति आदि करते हैं, उनको देवालय कहते हो, 
तो ठीक नहों, क्योंकि यह कत्तेव्य वेद से विरुद्ध और भ्रान्ति- 
युक्त होने से । इससे जिसमें होम किया जाता बह्दी स्थान देवा- 
लय शब्दवाच्य हो सकता है, क्योंकि देवपूजा शब्द से होम का 
अहरण है.। 

धर्मशात्न में लिखा है! कि--“पढ़ाना-त्रह्मयज्ष, तर्पण- 
पिठ्यज्ञ, होम-देवयज्ञ, वेश्वदेव-भूतयज्ञ और अतिथिपूजन से 
मनुष्पयज्ञ कहाता, तथा स्वाध्याय से ऋषिषूजन, यथाविधि होम 
से देवपूजन, भ्राद्धों से पिठ॒पूजन, अन्नों से मन्ुष्यपूजनब और 
वैश्वदेव ले प्राणिमात्र का सत्कार करना चाहिये।” इससे सिद्ध 
हो गया कि होम ही से देवपूजा होती है'। यह मचु की साक्षी 
है।। इससे आपका किया अर्थ असंगत है, यद्दी निश्चय जानो | 
इसलिये होम का स्थान यज्ञशाला ही देवालय शब्द से लेनी 
चाहिये । 

४१-- ग्र० ) देवशब्देन कि शह्यते 

४१-- भ्र० ) देवशब्द से क्‍या लेते हो ? 

9९--( ० ) ब्रक्काविष्णुमहादेवांदीनत्र पूजनाथास्त- 

न्मूचाश्रेतति ग्रह्लीम: । नेव॑ योग्यम्‌--- 
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“यत्र देवतेच्यते तत्र ताह्नज्ा मन्त्र इति निरुक्ते | 'मन्त्रमयी 
देवतेति” पूत्रमीमांसायाम्‌ | तथा ''सन्त्रमयी देवतत” ब्राह्मण । 
“आत्मेव देवतास्भवौस्सवैमात्मन्यवस्थितमिति” मनुस्श॒तों । 
५सातुदेवो भव पितुदेवो भव आचार्यदेवो भव अतिथिदेवो भव” 
इति तैत्तिरीयोपानिषादि | इत्यादिसाक्ष्यावरोधात्कमंकाण्ड- 
मन्त्राणां मात्रादीनां विदुषाव्च देवदेवताशब्दाश्यां सड्य्रहा- 
दुपासनाज्ञानकाण्डयोरीश्वरस्थैच देवताशब्देन सत्र स्वीकारा- 
छ्धवत्कृतो5थों मिथ्येवेति निश्चयः। | के 

एवं सति पाषाणादिमृत्तान्‌ देवताशब्देन यो ग्रह्माति 
स न मनुष्योस्ति किन्तु पशुरेव च -- 

“ओडन्यां देवतामुपास्ते स पशुरेव देवानामू” | 
“उत्तिष्ठठ जाग्रत तज्जानथ अन्या बाचो विमुच््चथ । 
चेस्यायुक्तत्वान्पूत्त॑यस्तु कदाचिदेवता न॒ भवन्तीति 

निश्वीयताम | 

४५--( उ० ) पूजने के लिये त्रह्मा, विष्णु और महादेवादि 
देवताओं को और उनकी मूर्तियों को देव शब्द से लेते हो, सो 
ठीक नहीं, क्‍्योंकि-- 

“वबेद्‌ में जहां २ देवता कहा है, वहां २ उस देवता नामवाचक 
शब्दयुक्त मन्त्र का ही नाम देवता है,” यह निरुक्तकार का 
सिद्धान्त है. और पूर्वेमीमांसा और ब्राह्मणभाग में--“मन्त- 
स्वरूप ही देवता माना है ।” मजुस्मृति में--“आत्मा के 
बीच सब जगत्‌ अवस्थित है, इसलिये आत्मा ही सब देवता 
है'।” तैत्तियीय आरणएयक में--“माता, पिता, आचाये, अतिथि 
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को ही देवता माना है” । इत्यादि प्रमाणों से तुम्हारा कथन 
विरुद्ध होने से कर्स काएड मन्जस्वरूप, माता आदि ओर चिह्दानों 
का देव ओर देवता शब्द से श्रद्दण तथा उपासना और ज्ञानकाएड में 
सत्र देवता शब्द से ईशर का ही स्वीकार है । इससे आपका 
किया अर्थ मिथ्या ही निश्चित होता है । 
जब ऐसा है' तो जो देवता शब्द से पापाणादि मूत्तियों का 
अ्रहदण करता है वह मनुष्य नहीं किन्तु पशु ही है। और उपनि- 
घदू में यही कहा है कि--“जो एक ईश्वर को छोड़ के अन्य 
देवता की उपासना करता है, वह देवताओं में पशु ही है।” 
“इसलिये हे मनुष्यो ! उडो जागो उस आत्मा को जानो, अन्य 
की उपासनारूप वाणियों को छोड़ो ।” इत्यादि प्रमाण से मूत्तियां 
कदापि देवता नहीं हो सकतीं, यह निश्चय जानो । 
४३--( प्र० ) देवलदेवलकशब्दाभ्यां कि गृह्मते £ 
४३-८ प्र० ) देवल ओर देवलक शब्दों से किसका अ्रहरण 
करते हो ? 
४४--( 3० ) मृर्तिपूजारीस्तदधीनजीविकावतश्रेति ब्रूमः । 
नेवमुचितं वकुम्‌ | कर्थ,--- 
“यद्वित्तं यज्ञशीलानान्देवस्वन्तीद्वदन॒घा: 


">)) 


अयज्वनान्तु याहत्तमासुर तत्पच्छते ७ 
इति मनुमाक्ष्यविरोधात्‌ । यज्ञशीलानां यज्ञाय यद्वितत तहें- 
वशब्देनोच्यते, तन्नाति ग्रह्मति स्वभोजनाधथ सो<यन्देवलों 
निन्धः । यो यज्ञार्थ यद्धनं तचचोरयति स देवलकः । कुत्सितो 


देवलो देवलकः, “कत्मित' इति सत्नेण कप्नत्ययविधानाड- 
वत्कृतो5थों बन्यथेति वेदितव्यम् । 
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४४--यदि कहते हो कि मूत्ति पूजने और मूत्तिपूजा से 
जीविका करनेवाले देवल और देवलक कहाते हैं, तो ठीक नहीं, 
क्योंकि धर्मशासत्र मं लिखा है कि-- जो यज्न करनेवालों का धन 
है' वह देवस्व, और यज्ञ न करनेवालों का धन आखुर कहाता 
है ।” देव नाम यज्ञ के धन को अपने भोजनादि के लिये लेने 
वाला देवल निन्दित कहाता है'। यहां व्याकरण रीति से मध्यम 
पद स्वशच्द का लोप हो जाता है। और जो यज्ञ के धन की 
चोरी करता है, वह देवलक अतिनिन्दित कहाता है, क्योंकि 
व्याकरण के 'कुत्सिते' सूत्र से निन्दित अर्थ में 'क' पत्यय होता 
है'.। इससे आप का किया अर्थ मिथ्या है, यह जानना चाहिये। 
४४--( प्र० ) इंश्वरस्य जन्ममरणे भवत आहोस्विन्न ? 
४४--( प्र० ) ईश्वर के जन्म मरण होते हैं, वा नहीं ? 
४६--( उ० ) अप्राकृते दिव्य जन्ममरणे भवतो, 
नान्यथेंते स्वीकियते । भक्तानापुद्धाराथ दुष्टानां विनाशार्थन्तया 
ः घर्म्मस्थापनाथमधर्म्मनिमृलाथेन्च । नैवन्याय्यड्डूस्मात्सवे- 
शक्तिम त्त्वात्सवोन्तर्यामित्वादखरडस्वात्सवे्यापकत्वाद नन्‍्त- 
त्वान्निष्कम्पत्वाच्चेश्वरस्पेति | सर्वशाक्तिमान्‌ हीश्वरो5स्ति;स 
सब न्याय्यड्डायइूतत समर्थो5स्त्यसहायेन । यश्र शरीरधारणा- 
दिसहायेन कारय्येइसे समर्थों भवेन्न चान्यथेति नेत्थं चेत्तई 
८ ८ वे 
सर्वेशक्तिमत््वमेव तस्य नश्येत्‌ । यथा खत्पसहायेन स्वे- 
म्रिदष्जगद्ग चयित्वा धारयति तथेव हिरणयाक्षरावणकंसादीनां 
बणमात्रण हननइूते समर्थो्सहायेनोपदेशम्भक्कोद्धारन्धमे-. 
स्थापनमधर्मदुष्ठापेनाशव्च । यया स्वेशक्षिमत्वमीश्रे स्‍्वी- 
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क्रियते तथा न्‍्यायकारित्वादयापि स्व॒भावा इश्वरे स्थीकाया। । 


अन्यथा स्वनाशाद्यधममपि करत सम्र्थों भवेदत इश्वरो5- 
न्तोध्जा४्विकारी च॒ । ह 
प्रकृत्याकाशादिक स्वेन्जगदीश्वरस्पाउपेक्षया स्व॒ल्पन्तु- 
च्छमान्तव्चास्ति, पुनस्तर॒ष का शरीरमामग्री, यता निवासा- 
थम्धिकरणम्भवेत्तस्माद वृहत्किपपि न विद्यत इति सर्बबेद- 
सिद्धान्त+-- ह 
“स पंयगाच्छुकरमकायमत्रशुमस्नतिर ०७ शुद्धमपापविद्धम्‌? 
“त॒दन्तरस्य स्वेस्य ०्द्‌ सर्वस्यास्थ बाह्यतः” | “सत्य ज्ञानमन- 
न्तग्ब्रह्म” । “दिव्यो छमृत्ते! पुरुषस्स वाह्मम्यन्तरो ह्मजः! | 
“क्राशुब्दमस्पशेमरूपमव्ययन्तथाएरसीच्ित्यमगन्धवच्चध यत्‌ 
अनायनन्तम्महतः पस्‍्न्‍्न्र॒वन्निच्चाय्य त॑ मृत्युमुखात्प्रमुच्यंत” ॥ 
“ऋणेरणीयानमहते महीयानात्मास्थ जन्तोनिंहितो गुहयाम्‌” । 
“बेशहमेतस्पुरुषम्महन्तर्मादित्ववणंन्तमस: परस्तात्‌ ॥ 
तमेव विदित्वातिमुत्युमत नान्‍यः पन्‍था विद्यतेब्यनाथँ ॥ 
इति यजुर्वेदादिश्रुतिभ्य; । इंश्वरस्पाध्यतारो5थोीज्जन्ममरणे 
नेव भवत, -इति सर्चेषां वेदानां पिद्धान्तो बेदितव्य३ | 
४६-( उ० ) यदि यह कहते हो कि अप्राकृत मनुष्यादि के 
जन्म मरण से विलक्षण दिव्य जन्म मरण होते हैं अन्यथा नहों, 
यह स्वीकार है'। क्योंकि भक्तों के उद्धार, डुष्टों के विनाश, धर्म 


की स्थापना और अधर्स को निर्ुंल्त करने के लिये अखाभाविके 
जन्म इेश्वर धारण करता है, तो ठीक नहों, क्योंकि ईश्वर स्वे- 
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शक्तिमान, सर्वान्तर्याभी, अखणए्ड, सर्वेव्यापक, अनन्त ओर 
निश्चल, निष्कम्प है'। जैसे ईश्वर सर्वशक्तिमान है' तो वह सब 
न्याययुक्त कार्य बिना सहाय के करने को समर्थ है, फिर जो 
शरीर धारणादि सहाय से काये कर सके अन्यथा न कर सके, 
तो ऐसा मानने में वह सर्वेशक्तिमान्‌ ही नहों ठहर सकता | जैसे 
बिना सहायता के इस सर्व जगत्‌ को रच के धारण करता है, 
बेसे ही हिरणयाक्ष, राचण और कंसादि को मारने को बिना 
शरीरादि सहाय के समर्थ है'। तथा स्वतन्त्र असहाय ही उपदेश, 
भक्तों का उद्धार, धर्म का स्थापन, अधर्स तथा दुष्टों का विनाश 
कर सकता है'। जैसे ईश्वर में सब शक्तियों का होना मानते हो 
बैसे न्यायकारीपन आदि स्वभाव भी ईश्वर में स्वीकार करने 
योग्य हैं। यदि ऐसा न मानोगे तो सर्वेशक्तिमान होने से ही अपना 
नाश, अन्याय, अधर्म करने को भी समर्थ होज्ञावे, तो ईश्वरता दी 
न रहे, इससे ईश्वर अनन्त, अजन्मा और अविकररी है). 

प्रक्ति और आकाशादि सव जगत्‌ ईश्वर की अपेक्षा छोटा, 
तच्छु और अन्तवाला है। फिर उसके शरीर वचने को कौच 
सामग्री है, जिसमें वह समाय जावे | उससे बड़ा कोई भी नहीं, 
यह सब वेद शाह्म से सिद्ध है, तो केले एक शरीर में समाय 
सकता है ? 


: वेद और उपनिषदों के प्रमाएः--“वह सब में व्याप्त, 
प्रकाशमय, सब प्रकार के शरीर से रहित, अतेय, अभेद्य, नाड़ी 
आदि के बन्धन से रहित, शुद्ध, निर्सेल, निष्पाप है।” “बह 

” सब के भीतर और वाहर परिपूर्ण है! ।” “बह सत्यस्वरुप ज्ञान- 
स्वरूप और सब से बढ़ा अनन्त है ।” “वह पुरुष पूर्ण परमात्मा 
दिव्यरूप, सब प्रकार की भमूत्ति से रहिद, सबके बाहर भीतर 
चर्समान और अजनन्‍्मा है।” “वह शब्द, स्पशे, रूप, रस, गन्घ 
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और नाश रहित, नित्य, अनादि, अनन्त, महत्त्व से परे निश्चल 
है।। उसी को ठीक २ जान के सृत्युरूप श्राह के मुख से छूटता 
है।” “बह सूचम से सूच्म और बड़े से वड़ा है'। इस जीव के . 
अन्तःकरण में व्याप्त उपलब्ध होने वाला है. ।” “मनुष्य को ऐसा 
विचार रखना उचित है कि में उस परमात्मा को जानू' कि ज्ञो 
सब से बड़ा, पूर्ण सथ के तुल्य प्रकाश चाला, अन्धकार से परे 
है।। क्योंकि उसी को जानकर मनुष्य मृत्यु से बच सकता है, 
अन्य कोई मार्ग मुक्ति के लिये नहीं है।” इत्यादि मन्त्रों के 
प्रमाण से ईश्वर का अवतार अर्थात्‌ जन्म-मरण नहाँ होते, यह्दी 
सब वेदों का सिद्धान्त जानना चाहिये । 
| पु 

४७--६ प्र० ) इश्चरस्साकार उत निराकारः 

४७--( प्र० ) इश्वर साकार है, वा निराकार ? 

४८--( उ० ) निराकारश्रेति वदामः | निराकारश्चेर्त्तह 
तस्पात्साकार तत्कथञ्जायेत, तथा हस्तादिभिविना कथजग- 
द्रचयेदिति । मैबं वाच्यड-ऋुतः, सचासां शक्लीनां सामथ्यो- 
नामीश्वरे नित्य विध्वमानत्वान्निराकारादेव साकारस्पोत्पन्न- 
लवाच्चेति | तधथा-- 

“तस्माद्दा एतस्मादात्मन आक्राशस्सम्तृतः,आकाशाद/युः 
वायोरज्िः, अन्वेरापः, अड्धज? पृथिवी, पुथिव्य, ओषधयः, 
ओरषपिभ्योध्न्मू, अन्ञाद्रेतः, रेतसः पुरुषः, स वा एथ 
पुरुषोधज्चरसमय:” 0 


आत्मा$5काशो निराकारो, तस्माद्दायुर्द्रगुणः स्थूलो- 
5$जायत, ततखिगुणः स्थृल्लोडपिजेल पृथिवी चेत्यादि निरो- 


न्भ्य्७, 
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कारात्थक्ष्मात्स्थूलभिदव्च जगज्ञायते, तथा च स्थृलमय- 
स्करांतपाषाणादिकम्पिष्टवा चूर्णभ्रूतडकृत्था प्रद्यक्षतया 
दशयितुं द्र॒ई्ट सर्वे मनुष्याः समा, इत्यतों निराकारादेव 
साकारझ्जगज्जायत इति निश्चय । 


“अ्पारिपादों जवने ग्रहीता प्रश्यक्षचक्षुः स शुरणोत्यकरः । 
स वत्ति विश्वन्न च तस्यास्ति वेत्ता तमाहुरग्रय॑ पुरुष पुराणम्‌” 0 


इत्यादि श्रुतिभ्य+ हस्तपादाचन्जैविनाप्यनन्तानां सर्वेषां 
सामथ्योनामीश्वरे वत्तमानत्वात्‌ साकार इश्वरस्पाकारात्सा- 
कारोत्पत्तिहस्तपादादिभिर्विना जगदुत्पादयितुमसमथ इंश्वर 
इत्यादिवाग्जालं मनुष्याणाम्प्रमादेनेषेत्यवगन्तव्यम्र । 


४८-( 3० ) यदि कट्दो कि निराकार है, तो ठीक है। ओर 
जो निरयाकार होने में तुम को शह्का है. कि जो निराकार हो तो 
डससे साकार जगत्‌ उत्पन्न केसे हो सके ?, और हाथ आदि 
साधन के विना कैसे जगत्‌ को रच सके, सो यह ठीक नहीं, 
क्योंकि सव प्रकार के सामथ्ये निराकार ईश्वर में नित्य ही 
विद्यमान हैं | इससे निराकार से ही साकार उत्पत्ति हो सकती 
है। जेसे प्रमाण -- ु 

“इस ही इस आत्मा से आकाश, आकाश से वायु, 
वायु से अग्नि, अग्नि से जल, जल से प्रथिवी, प्रथिवी से 
ओषधि, ओषधियों से अन्न, अन्न से वीये, वीये से शरीर 
उत्पन्न होता है, सो ही यह शरीर अन्नरसमय कहाता है ।” इस 
उत्पत्ति की प्रक्रिया में आत्मा और आकाश निराकार हैं। 
आकाश से छिग्ग॒ुणा स्थूल वायु, ओर तिग्रुणा स्थूल अग्नि, जल 


३० चेद्विरुद्मतखण्डन 
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और पृथिवी है, इत्यादि प्रकार निराकार सूच्म से यह स्थृूल 
जगत्‌ उत्पन्न होता है। और स्थूल चुस्बक पत्थर आदि का 
चूर्णुरूप पीस के पत्यक्षता से सब मदुष्प देख दिखा सकते, इस 
कारण निराकार से ही जगत्‌ उत्पन्न होता है।। 

ओऔर-“बिना हाथ पग के शीघ्र ग्रहण करता, बिना चक्चु के 
देखता, विना कान के सुनता, चह सब को जानता, उसका 
आननेवाला कोई नहीं, उस को सनातन पृर्ण॑त्रह्म कहते हैं,” 
इत्यादि श्रुति-प्रमायों से हस्तपादादि अज्ञों के बिना भी 
सव अनन्त खसामथ्ये ईश्वर में हैं । पेसा होने पर जो 
मनुष्य कहते हैं. कि ईश्वर साकार है, साकार से साक(र 
की उत्पत्ति होती है, हस्तपादादि के बिना ईश्वर जगत्‌ को. 
उत्पन्न नहीं कर सकता, इत्यादि वाग्जाल भनुष्यों का प्रमाद से 
ही निश्चय होता है । 


| ४६--( अ्र० ) इश्वरो मायावी न वेति ?, मायाशब्दस्य 
काथ्थः क्रियते १ 
४६--( प्र० ) ईश्वर मायावी है, वा नहीं ?, और मायाशब्द 
का क्‍या अर्थ करते हो ? 
४०--( ड० ) मार्येश्वरशक्षिरित्युच्यते । नेच॑ योग्य- 
.म्मवितुम। कथ्थ॑ छलकपटयोरयेयोर्मायाशब्दस्थापावात्‌ । 
कश्रिदददेदयम्मायावीत्यनेन किल्ठम्यते5्यं छत्ती कपटी चेति | 
इश्वरस्प मायाउविद्यादिदोषरहितत्वान्रिमलो निरक्षनो निस्य- 
शुद्धवुद्धुक्ृस्थमाव एवेतीश्वरो नेव . कदाचिन्म्रायावी।9ति 
निश्वेतव्यम्र । “क्लेशकरमेविपाकाशंयेरपरामुष्ट: पुरुषविशेष ईश्वर” 
इति पतव्जलिसाक्यस्य विधमानलात ' 
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४०--( उ० ) यदि कहते हो कि माया ईश्वर की शक्ति है, 
तो यह ठीक नहों हो सकता, क्‍योंकि छुल, कपट अर्थ में माया 
शब्द प्रसिद्ध प्राप्त है । कोई कहे कि यह मायावी है, इससे 
फ्या ज्ञात होता है कि यह छुली कपटी है | ईश्वर माया और 
अविद्यादि दोषों से रहित है, इसी से निर्सल, निरज्ञन, नित्य, 
शुद्ध, चुद और सुक्तस्वभाव ही है'। ऐसा कभी न निश्चय करना 
चाहिये कि ईश्वर मायावी है, क्योंकि इसमें श्रीपतञ्नलि मुनि 
क्ती कल भी विद्यमान है--“अविद्या आदि क्लशों और शुभा- 
5शुभ कर्मो के फलों से प्रथक्‌ मनुष्यादि की ठुल्यता से रद्दित 
पुरुष परमेश्वर कहाता है” 

५१--( प्र० ) इंश्वरस्सगुणा5स्ति, निशुणों वा 

४१-( प्र० ) ईश्वर सगण है, वा निर्मुण ? 

४२-( 3० ) उभयमभिति प्रतिजानीमः | तद्यथा घट: 
स्पशोदिभिस्स्व्की यैगुणैस्सगुण स्तथा चतनस्य ज्ञानादि भिगुरोः 
प्रथक्त्वान्नि्गुशोडपि स एवं । एवमीश्वरोठपि सर्वज्ञानादिमि: 
स्वकीयगुणैस्सगुण एवन्नडत्वजन्ममरणाज्ञनादिभिगुणः 
प्थकत्वात्प एवं निुशश्चेति निश्चय/+-- 

४ए को : देवस्सवमुंतेबु शूढ्स्सवेब्यापी सर्वेभुतान्तरात्मा | 
सवोध्यक्ष॒स्सव मृतीषित्राभस्साक्षी चता केवलो निरगुणश्र” ॥ 
इति साक्ष्याद्‌ ब्रह्मादयों देवा रामकृष्णनृ्थिहादयस्पर्वे 
जीवा एवति निश्चयः | क्रिज्च सवेषां ब्रह्मादीनां यश स्रष्टा घार- 
यिताउन्तर्यामी सर्नशक्तिमान्न्यायक्रारी स्वामी चास्ति ते 
सेव्यस्तेम्पो विन्न एक एवेश्वर इति वद्तिव्यम् । 


३२ वेद्विरुद्धमतखण्डन 
२--( उ० ) ईश्वर सग्रुण निर्गमुण दोनों प्रकार से है, यद्द 
निश्चित है. । जेसे घट स्पर्श आदि अपने गुणों से सगरण तथा 
चेतन के ज्ञानादि गुणों से प्रथक्‌ होने से निगुंग भी वही हैे'। 
ऐसे ही ईश्वर भी सर्वैज्ञ आदि अपने गुणों से सम॒ुण, ओर 
जन्ममरण, जड़पन, अज्ञान आदि शुणों से पृथक्‌ होने से निगुण 
भी वही है। उपनिपद्‌ में कहा है' कि--“एुक ही देव ईश्वर सब 
भूतों में अदृष्टता से व्याप्त है। सव का अन्तर्यामी, सब का 
अध्यक्त, सव प्राणि अप्रारिण जगत्‌ का निवासस्थान, सब का 
साक्षी, चेतन, केवल एक ओर निमुण है । 
इस प्रमाण से त्रह्मादि देवता और श्रीरामचन्द्र, श्रीकृष्णचन्द्र 
तथा चर्सिह आदि सब जीव ही निश्चित होते हैं, क्योंकि एक 
वह्दी ईश्वर देव है. एसा कहा है'। किन्तु सब त्रह्मादि का जो 
स्रष्टा ओर धारणकर्ता, अन्तर्यामी, स्ेशक्तिमान. न्‍्यायकारी 
ओर स्वामी ब्रह्मादि को लेवने योग्य, उनसे भिन्न एक ही ईश्वर 
है, ऐसा जानना चाहिये,। 
४१३--( प्र० ) भवजिसेक्तिमेन्यते न वा ! 
४३--( प्र० ) आप लोग मुक्ति मानते हो, वा नहीं ? 
५१४--( 3० ) सालोक्यसाम्ोप्यसानुज्यसायुज्यलक्षणा 
चतुधो मुक्तिमन्यतेउस्माभे। । चतुविधाया मुक्केशः कीदशोब्थों 
चिज्ञायते १, इंब्वरजीवयोस्ममाने लाके निवासस्सा सालो 
- क्यपुक्किरित्पाद योब्थों ग्रहद्यन्ते । नेव_ शकक्‍य पिज्ञातुड्कुत) 
स्वषाज्जीवानासीश्वरराचिताब्घिष्ठिते लाके निवासात्स्वतों 
गदभादानाएे सा मुक्त) सद्धेति । सामीप्यम्नक्वेरापे पिद्धा, 
कि हो ०७ | च हु ९ 
सर्वेषु पदार्थेष्वन्तयामत्वेन इंश्वरस्य सामीप्ये वत्तेमानस्वात्‌ । 
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सालुज्यमुक्तिरपि सर्वेपाज्नीवा्नां स्वतस्सिद्धा ) कस्मादन- 
न्तचेतनेश्वरस्पाध्पेत्या जीवानां सान्तत्वचेतनापत्तेरसपप्ठ- 
त्वादियुणानां सक्तयात्‌ | सायुज्यप्लुक्तिरपि सर्वेषाज्नोवानां 
साधारणा5स्ति | कुतः, इंश्वरस्प सर्वत्र व्यापऊच्चात्सबेंपा- 
अ्जीवानां तत्र व्याप्यसम्बन्धाच्चेति | सा चतुधा मुक्निब्येर्थेति 
मन्तव्यम् । कल 


का तह मुक्किरिति १, वेझुएठगोलोककफैलासादिषु निवास 
इत्युच्यते। मेव॑ं वाच्यन्तत्र पराधीनत्वादतणव दुःखापत्तेश्रेति | 
वेदयुक्किसिद्धान्त! खलु मुक्किरिकेवास्ति नान्‍्येति | तथथा, 
येथावद्दिद्राविज्ञानधमोनुष्ठानानन्तर यक्निअंमम्त्रक्नततवविज्ञान- 
न्तेन सर्वज्ञस्येश्वररय सबोनन्दरुय प्राप्त्या जन्ममरणादि- 
सर्वदुःखनिवृत्तिरी श्वरानन्देन सह सदेवावस्थितिमुक्िरित्यतो 
भवन्सता मुक्किम्िथ्येति निश्चय। । “सव्वेस्परवश दुःख सबे- 
मात्मत्रशं सुखम्‌” इति मनुसाक्ष्यात्‌ | ह 
४४--( उ० ) सालोक्य, सामीप्य, सानुज्य ओर सायुज्य 
यह चार प्रकार की मुक्ति हम मानते हैं । चार प्रकार की 
मुक्ति का क्‍्याञअर्थ करते हो ?, एक लोक में .जीव ईश्वर 
का निवास होना सालोक्य मुक्ति, इत्यादि अर्थ लेते हैं। 
यह मानना तुम्हारा ठीक नहीं, क्योंकि ईश्वर के रचे ओर 
नियत किये लोक में सब जीवों का निवास होने से स्वयमेव . 


गद्हे आदि की भी वह मुक्ति सिद्ध है। और सब पदार्थों में 
अन्तर्थाप्ती व्यापक छोने से ईश्वर सब-के .समीप में वत्तेमान.. 
4 
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है, इससे सामीप्य मुक्ति भी स्वतःसिद्ध द्वैे । और साहुज्य 
मुक्ति भी सब जीवों को स्वतःसिद्ध द्वी है, फ्योंकि अनन्त 
चेतन ईश्वर की अपेक्षा जीवों में अन्तवाली चेतनता दोने से 
जीव अल्पक्षादि गरुणवाले हैं। ओर सायुज्य मुक्ति भी सब 
जीवों की साधारण सिद्ध दही दे, क्‍योंकि ईश्वर के सर्वत्र व्यापक 
होने से ओर सब जीवों को उस में व्याप्य होने से ब्याप्य 
व्यापक सम्बन्ध स्वतःसिद्ध ही है। इसलिये यह चार प्रकार 
की मुक्ति मानना व्यर्थ दी है। 
जब यह मुक्ति मानना व्यर्थ हुआ तो अब केसी मुक्ति 
मानोगे ?, यदि कहो कि वेकुएठ, गोलोक ओर केलासादि के 
निवास को मुक्ति मानते हैं, यह भी तुम्हारा कहना ठीक नहाँ, 
क्योंकि वहां पराधीन होने से ही दुःख प्राप्त दोगा, तो दुःख 
की मुक्ति नहीं कहा जाता। बेद और युक्ति से सिद्धान्त है 
कि मुक्ति एक ही है अन्य नहीं । जेसे यथावत्‌ जो विद्या, 
विज्ञान ओर धर्म का यथावत्‌ अल्ुष्ठान करने के पश्चात्‌ 
निर्श्रान्त प्रह्म को जानना, उससे सर्वेज्ञ ईश्वर के सब आनन्द 
की प्राप्ति से जन्ममरणादि सब दुःखों की निदृत्ति और ईश्वर 
के आनन्द के साथ सदेव अवस्थिति मुक्ति कहती है । 
इससे आप की मानी मुक्ति मिथ्या ही है, यद्द निश्चय जानो । 
कंयोंकि--“परवश होना सब दुःख और स्वाधीन होना झुख 
है.।” तुम्द्दारी मुक्ति में सदा पराधीन रहना है । 


४४--६( भ्र० ) विष्णुस्वामिवन्नमसम्प्रदायादयों बेद- 
सम्मता, अहोस्वित्तद्वरोघधिनः ? 


४४--( प्र० ) विष्णुस्थासी और -वस्लभसम्प्रदायी आदि 
चेदालुकूल हैं; वा विरोधी १ .. 


वेद्विरुद्मतखरडन है 


४६--( 3० )न पूरे, चतु्ष वेदेषु तेपामनभिधानात । 
वेदविरोधात्पाखणिडन एव ते लिति वेचम्‌ू--- 
“पाखणि्डिनो विकर्मेस्थान्वेडलब्नतिकाब्झठान्‌ू । 


3० औक ॥ | 


हेतुऋत्वकवुत्तीरच वाड्मात्रेणएशि नण्वेयेद्‌” ॥| 


इति भनुक़लात । एते सम्प्रदायशब्दाथोहों नैव सन्ति किन्तु 
सम्प्रदाहशब्दाथोही एवेति । 'सम्यक्‌ प्कृष्टतया हि दग्ध- 
घर्मज़ुना जना भवन्ति येषु ते सम्प्रदाहा' इति विवेक: । 
कदाचित्केनचित्तेपां विश्वास एवं न कत्तेव्यः | 

४६---( उ० ) इसमे चेदालुकूल दोना प्रथम पक्त ठीक नहीं, 
क्योंकि चारों वेदों में उनका कहाँ नाम दी नहीं है। वेद्विरोधी 
दोने से वे पाखणडी ही हैं, यह जानना चाहिये। धर्मशास््र में 
कहा है किः--“पाखण्डी, वेदविरुद्ध कर्म करनेद्वारे, विडाल 
के स्वभाव से युक्त, श, स्वार्थी, वग्युला के तुल्य परपदार्थ पर 
ध्यान रखने वालों का वाणी से भी सत्कार न करे ।” ये 
विष्णुस्वामी आदि सम्प्रदाय शब्द से कहे जाने योग्य नहीं हैं, 
किन्तु सम्प्रदाद्द अर्थात्‌ सम्यक्‌ नाशक ही हैं। “अच्छे प्रकार 
सम्यक्‌ रीति से धर्म और ज्ञान जिंनका नष्ट हो गया, ऐसे जन 
जिनमें हों वे सस्प्रदाद कहाते हैं'। कभी किसी को उनका 
विश्वास ही न करना चाहिये । 

५७-. ( श्र० ) श्रीकृष्णः शरण सम | अयमत्तर- 
संमुदायः सत्योषस्ति, मिथ्या वेति २ 

५७--( घर० ) 'ओीकृष्णः शरण मम यंह अक्षरों का 
समुदायरूप मन्त्र सत्य है वा मिथ्या े 


३६ पेद्विरुद्धमतखण्डन 








५४८--( 3० ) वेदानुक्वत्वात्रपोलकल्पितत्त्वान्मिथ्येवेति। 
वेदोक़गायत्रीमन्त्रोपदेशत्यागेन मिथ्याकल्पिता5छ्ष रसमुदायोप- 
देशेन नास्तिकत्वं नरकप्राप्रिथ्व सविष्यति भवताम्‌ । 

४८--( ड० ) वेदोक्त न होने और फपोलकल्पित होने 
से मिथ्या ही है। वेदोक्त गायत्री मन्त्र के उपदेश को छोड़ कर 
मिथ्या कल्पना किये अक्षरों के सम्ुदायरूप मन्त्र के उपदेश से 
आप को नास्तिकता और नरक प्राप्ति होगी। 

५६--( प्र० ) कीट्गर्थोडस्य क्रियते ! 

४६--( प्र० ) उक्त मन्त्र का अर्थ केसा करते दो ? 

६०-- ( उ० ) यः श्रिया सहितः कृष्णः स सम 
शरणमस्लिति । नेवं शक्यं, कुतः श्रीकृष्णो सम शरण म्प्रा- 
प्नोतु हिनस्लित्याद्यथस्थ सम्भवादशुद्धान्ेको5्यमक्षर- 
समुदायो5स्मात्‌ कारणादस्योपदेशकरणं ग्रहणं विश्वासश्र 
केनचिन्नैव कतव्य इत्यथ! । एचमेव “नमो नारायणाय', 
“धमशि्शिवाणा) “नमो सगवते वासुदेवाय, ९ं हीं. 
क्लीं चामुण्डाये विचे' इत्यादयो<्प्यक्षरसमुदायोपदेशा 
मिथ्यैव सज्जनेमेन्तव्या; । 

अथ वन्नभसम्प्रदायस्योपदेशो<5यं ब्रह्मसम्बन्धो5्थोद्भ्रष्ट- 
सम्पन्धो5्ज्षरसघमुदायः  सज्जनेर्वें दितव्य;--““श्रीकृष्ण$ 
शरणम्मस सहस्रपारिवत्सरमितकालजातकृष्णवि- 
योगजानिततापक्लेश।इनन्तत्तिरो भावो5ह॑ भगवते 
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कृष्णाय देहेन्द्रियप्राणान्तःकरणतद्ध मोश्थ दारागार- 
पुत्रापवित्तेहपराण्यात्मना सह समपेयामि दासो5हं 
कृष्ण तवास्सि ।”? सहस्रपरिवत्सरेत्यादे सहस्नपारिगण न 
व्यर्थम्‌ । कुत३) वल्लभस्य युष्माकल्च सर्वज़्ताया अभावात्‌ 
प्रत्यक्षता च न विद्यते। सह वत्सरा व्यतीता इत्यपि कृष्ण- 
वियोगे परिगणनमयुक्कं सन्दिग्धत्वात ! 


६०--( उ० ) श्री-लच््मी के सहित जो कृष्ण हैं सो मेरे 
शरण हों, यह अर्थ कहना ठीक नहीं द्वो सकता, क्‍योंकि 
श्रीकृष्ण मेरे शरण को प्राप्त हों, वा मेरे शरण को नए करें, 
इत्यादि अर्थ भी सम्भव है। अर्थात्‌ तुम्दारे मन्त्र में “प्राप्नोतु/ 
पद्‌ नहीं है, किन्तु ऊपर से कल्पनामात्र करते हो। बेखे 
कोई “हिनस्तु” आदि क्रिया की भी कल्पना कर सकता दै | 
डसको तुम केले रोक सकोगे ?, इस कारण तुम्हारा यदद 
अक्षरसमुदायरूप मन्त्र निरर्थक, अशुद्ध है। इसी से इस मन्त्र 
का उपदेश करना वा दूसरे से उपदेश लेना ओर इस पर किसी 
को कदापि विश्वास न करना चाहिये । इसी प्रकार 
नमो नारायणाय ।” “नमः शिवाय । 'नमो मगवते चाझुदेवाय ॥' 
हें हीं क्‍लीं चासुरडाये विच्चे!. इत्यादि अक्षग्समुदायरूप 
बनावटी मन्ज्रों के डपदेश भी सज्जनों को मिथ्या दी जानने 

चाहियें। 


ओर वजल्लमसम्पदायियों के ब्रह्मसम्बन्धनामक मन्त्र का 
उपदेश बस्तुतः अ्रष्टसम्बन्धरूप दी सज्वनों को समझना 
घधाहिये । जैसे ब्रह्मसम्बन्ध का मन्च-“अ्रीकृष्णः शरणुं०” 
इत्यादि है। इसका अर्थ यद्द है कि--“भीछूष्ण मेरे शरण दो । 


च्ञ्प 'वेदविरुझमतखराडन 





सहस्तरों वर्षाल से हुआ जो कृष्ण का वियोग, उससे हुआ 
जो दुःख और क्लेश, उनसे घेरा हुआ मैं श्रीकृष्ण भगवान के 
लिये अपने देह, इन्द्रिय, प्राण, अन्तःकरण ओर स््री, पुञ्र, 
घर, प्राप्त-धन क्रियासद्वित देहादि के धर्मों को अपने आत्मा के 
सहित समर्पण करता हूं। ओर हे कृष्ण! मैं तुम्हारा दास 
हूं ।” सहस्त्न वर्ष की गणना करना व्यर्थ है, क्‍योंकि तुम्दारा 
वज्नम और तुम सर्वेक्ष नहों, कि सद्दल्न वे से दी वियोग 
इआ।, ऐसा निश्चय कर सको | और न प्रत्यक्ष ढी सहर््र वर्षो 
को जान सकते हो, कि इतने दी वर्ष व्यतीत हुए | इसलिये 
कृष्ण वियोग में निश्चय न द्वो सकने सें वणेगणना अयुक्त है। 

६१--( प्र० ) क्ृष्णशब्देन किड्गहाते १ 

६१--( प्र० ) रृष्ण शब्द से क्‍या लेते हो ? 

६२-_ 3० ) परब्रह्म गोलोकवासी वेति वदामः | 
नेतरसत्यमर्ति, कस्साज्जन्ममरणवतो जीवस्य कृष्णस्प 
पख्रह्मत्वाभावात्‌ । गयां पशुनां यो लोकस्स तु दुशःखरूपो 
दुगन्धरूपत्यात्तत्र ये वसन्ति तेप्यसभ्या विद्याहना आभीर- 
वन्‍्मूखों विज्ञेयाः | क्रिव्च अस्माठ्रल्यच्षभूतादाभीरपरले गो - 
लोकात्पृथकथ्िद्‌ गोलोक एवं नास्तीत्यवगन्तव्यम्म॒। तहु- 
पाम्कास्तत्र ये गाभिष्यान्ति तेषि ताइशां भवन्तीति विज्ञेयम्‌ । 

“कृष्णविया गजानेततापक्नशाजउ्नन्तातिरो भावो5ह भेत्यादि, 
इदपशुद्धम्‌ । कुतस्तापक्लेशयोः पुनरुक्त्वादेकाथेत्वाच्च- । 
पुनरनन्तस्य क्लेशस्प तिरोभावधिरह्ादेेशकालवस्तुपारिच्छेद 

एयसम्भावनीयः । कृष्णस्तु कृष्णगुणविशिष्टदेहवत्त्ताजभ- 
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न्ममरणादियुक्तत्वागवानेव भभितुमयोग्यः । तस्मे देहेन्द्रि- 
यप्राणान्तःकरणतद्धमाणा समपेणमेप्राशक्यं, सदेव तप्ि- 
घत्वात्खाभाविकत्वाच । 

समपेणम्भवति चेन्मलमृत्रादिपीडारागद्वेषाउधमोणामपि 
तस्मा एवं समपेण स्यात्तत्फलभोगो नरकारिश्राप्ति 
कृष्णायेव भवेदिति नन्‍्यायस्यप विधमानलात । 
दारामारपुत्राप्तवित्तेहानामपि समरपेणम्पापफलकमेव । कुत) 
'परदाराणां परपुरुषापंशस्य पापात्मकत्वात्‌ । तद्धमाश्चेति- 
युल्निद्वेन निर्देशादवित्तेदपराणीति नपुंमकालिक्लेन निर्देशाच्चा- 
शुद्धभेव वाक्यडःकुतो लिद्गवेषम्पनिर्देशात्परशव्दस्प त्रिषु 
लिप्लेषु वत्तेमानत्वाच । 

*आत्मना सह समपेयाभि दासो5ह कृष्ण तवास्मी  त्यन्तो- 
उनथोंडच्षरसमुदायः । एकेवात्मा जीवो न द्वों, पुनरात्मना 
सहात्माई देहेन्द्रियादीनि समर्पयाधीत्यशुद्धमेथ । दासो5्यो- 
चछूद्र एवेति | 'शृद्र॒स्य तु जुगुप्लितम! इति मनुसाक््यदशनात्‌ । 
अस्याभिप्रायों वरलमेन सिद्धान्तरहस्था दिग्रन्थेष्वनेकबाल* . 
बुद्धिमनुष्यअ्रमणायः पापवृद्धययेश्र निरूपित। | तथथा--- 

“अ्रजरुस्याउ्मले पक एव्कादरयां महार्निशि ) 
साक्षाद्रंगवता. प्रोक्न्तरद्श . उच्यते ॥ ९ ७ 
अद्सस्वन्धकरणुत्‌. सर्व्रेषान्देहजीबमोः १ 
सवदोषनिवुत्तिदि दोष॥४ पव्थ्चविचाः स्मृताः ॥ २ ७: 
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सहजा देशकालोत्या लोऋवेदनिरूपिता। ॥ 
संयोगजा+ स्पशेजाश्व न मन्तब्याः कदाचन 0 ३ ॥ 
अन्यथा सवदोषाणां न निवुत्तिः कथव्न्चन 
असमर्पित॒वस्तुनान्तस्माद्‌ वजनमाचरेतू 0४७, 
निवेदिभिः समप्येंव सब कुर्यांदिति स्थितिः । 
न मं देवदेवस्थ खामिभुक्तिसमण्णमु ॥ ५. ७ 
तस्मादादो.. स्का. स्वेवस्तुसमपणम्‌ 
दत्तापहारवचनन्तथा क् सक्रल हरे:॥ ६ 0 
न ग्रह्ममति वाक्य हि भिन्नमागेपरं मतम्‌। 
सेवकानां यथा लोके व्यवहार: प्रसिध्यति ॥ ७ ७ 
तथा कार्य समप्येव सर्वेषां त्रह्मता तत+ । 
गज्ञात्व सवंदोषाणां. गुणदोषादिवनम्‌ ॥ ८ 0॥ 
गज्ञारतेन निरूप्ये स्यात्तद्ददत्रापि चेव हि!” 


प्रथमतस्त्वसकृदुक्त कृष्ण: भगवानेव नेति क्ृष्णस्य 


मरणे जात इंपन्‍्न्यूनानि पच्चसइस्राणे व्षाण व्यतीतानि। 
स इदानों वन्लमस्य समीपे कथमिदप्रुक्तवान, किन्तु कदा- 
चिन्नेषोक्ततानिति । किन्च वन्नभेनायं पाखणडजालोज्धर्म- 
करणार्थों राचित इति जानीमः । 'साक्षाद्भगवता प्रोक्' मिति 
केवल छलमेव तस्य. वल्नभस्य विज्ेयमिति । तस्मात्तदक्ष- 
रसप्नुदायोपदेशस्य पापजनकत्वादसम्बन्धप्रलापत्वाच्च । 
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सर्वेदोषनिवृत्तिरिति, दोषा निवृत्ता भृत्वा क्‍्य गमिष्यन्तीति 
पधाच्यम ?, नष्टा भविष्यन्तीति ब्रयुश्चेक्रदाचिल्रेव नश्येयुरन्यकृता: 
पापदोषा अन्यमनुष्यज्नेव गच्छन्ति किन्तु कर्चेंव कृत शुभा- 
शुभफलम्धुडक्े, नान्‍यः करश्चिदिति | हरि कृष्ण समपंणे- 
नान्यकृता: पापदोषा गच्छेयुश्चे्ाई तत्फलभोगाथ नरक 
दुःख हरिरेव आप्नुयादिति निश्रयः । कछुत; स्वयं कृता- 
नाम्पापपुएयकर्मफलानां स्वभोगेनेव चायादिति न्याया- 

इन्चमकृता कट्पना व्यर्थैवेति निश्चयः । 

सहजा इत्यादि; सहनानां दोषाणां निवृत्त्या स्वयमेव 
निवर्त्तेत, कुतस्तेषां सहजत्वादगदाहबत्‌ | सवंसमपरोे 
कऊृतेउपि देहस्थानां कुष्टादिदाषाणां ज्षुत्पिपासाशीतोष्णसुख- 
हुःखाउज्ञानानाम्भवताम्भवच्छिष्याणाब्च निवृत्तेरदशेनात्‌ । 
तथा देशकालोत्या अपि वातपित्तकफ़ज्वरादयों दोषा 
भवदादीनां कथन्न नित्रेन्त ट। लोकवेदयोर्धिथ्याभाषणचौये- 
फरणमातृदुहितभगिनीस्लुपापरल्लीगमनाविश्वासघातादयो दोषा- 
स्तथा माददुहितृमगिनीस्तुषागुरुपत्न्यादिसेयोगजास्तापा स्प- 
शेजाश् दोषा वल्नभचेरिदानीन्तनेमवद्धिवल्लभमस्थ्रदायरथे- 
भैगवदुपदेशन वल्नभोपदेशेन वा कदाचन नेव मन्तव्याः किम 

इति भगवद्धन्लभोपदेशेनानेन किद्भम्यते, भगवद्ल्नभो बेद- 
विरुद्धोपदेशान्नास्तिकावधमंकारिणों विद्याहनो पिषयिणाव- 
धर्मप्रवत्तकों ध्मंनाशकी च विज्ञायेत्रे-- 
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“ओोडबसन्येत ते मूले हेतुशाख्राश्रणाद्‌ विज: १ 
स साधुभिवेद्रिष्कार्यों नास्तिको वेदनिन्दकः 0 

इति सनुसाइ्यस्प विद्यपानत्वात्‌ । अन्यथा सबवेदोपाणां न 
निवृत्तिः कथन्चने त्यादि रचनम्भद्भापानइकत्वेव कतमिति 
विज्ञेयम् । कुतः, इंद्गुपदेशेन सत्यधर्मगुणानां नाश एवं . 
मवत्यत इंदशस्य अ्रष्टीकरणार्थस्य पापात्मकस्योपदेशस्पोपरि 
केनचिदपि कदाचिद्विश्वामों नेव कत्तेव्य इति निश्चय । 

अधर्मोपदेशो5पमन्यो5पि वस्लभसंप्रदायस्थानां श्रो- 
तव्य+-“तस्पादादौ०”, स्वोपभोगात्पूवभेव सर्वेवस्तुपदेन 
भाग्योपुत्रादीना मपि समर्पण कत्तेव्यं, विवाहानन्तरं स्पोपभोगे 
सबवेकार्यें तर्वेकार्यनिमित्त तर्कार्योपयोगि वस्तु समपेण काय्ये। 
समर्पण कृत्वा पश्चात्तानि तानि कायोणि कत्तेव्यानीत्यथ: । 

अथा5उस्प खए्डनम्‌--विवाहानन्तरं स्वोपमोग।/त्पूवमेत 
भायापुत्रादीनाणपि पवित्रीकरणार्थमाचार्याय गोस्वापिने 
समपेणं कृत्वैव पश्चात्‌ तानि कार्योणि कर्तेव्यानीति सव- 
ह्लिरुपदिश्यते चेर्ताई सवद्धीदुहिद्‌ भागे नी पुत्रादी नामपि पवित्री- 
करणाय सप्पेण फ्रिमय न क्रियते १, असपाकमिच्छाउन्ये मय: 
स्वमायांदौनां समर्पणाया नास्त्यनो न क्रियते, इति ब्नथु- 
रचत्तदन्यपा भाय्यादानां समपंण स्वायम्पापरूप फिपय 
कारयान्त १, तत्पुण्यात्मकन्चेर्ताई स्वभायोदीनामप्यन्येम्य३ : 
पुणयात्मक समपेण किमये न कियते 





वेद्विरुद्समतखण्डर्न छर्े 


पिद्धान्तस्तु येन ययां सह यसंय यस्याश्र विवाहो जातस्तयो+ 


. परस्पर समपेंणन्‍्जातमेव नान्यथेति वेदितव्यम॒ । तस्मादस्य 
व्याभिचारसयोपदेशस्प वन्नभसंप्रदायस्य केनचित्पुरुषेण 
कयादचित्त्विया चविश्वास! कदाचित्रेष कत्तेव्य इति निश्रयः । 
विश्वास कुवीन्ति करिष्यान्ति वा तेषां नरकप्रापिरेत फल, कुतः 
पापाचरणोपदेशस्य दुःखफलत्वातू । 


६२--( ड० ) यदि कहते हो कि ' गोलोकनिवासी परत्रह्म 
कूष्ण शब्द से लेते हैं, तो यह ठीक सत्य नहीं, क्योंकि जन्म- 
मरण वाले कृष्ण जीवात्मा परब्रक्म नहीं हो सकते | गो आदि 
पशुओं का लोक दुर्गन्‍्ध के बढ़ने से दुःखरूप होगा, उसमें जो 
बसते हैं, वे अहीरों के तुल्य सूखे विद्याह्दीन असभ्य जानने 
चाहियें। और विचार के देखें तो इस घत्यक्ष अहीरों के आम- 
रूप गोलोक से पृथक्‌ अन्य कोई गोलोक ही नहीं, ऐसा 
जानना चाहिये । उस गोलोक निवासी के उपसक ज्ञो वहां 
जावेंगे वे भी वेसे ही होते हैं, यह जानना चाहिये। 


आर ज्ो कहा था कि “अनन्त काल से कृष्ण के वियोग से 
हुए दुःख क्लेश से ढपा हुआ मैं हं' इत्यादि,यह अशुद्ध है, फ्यों- 
कि ताप और क्लेश दोनों के एकार्थ होने से दोनों का कहना 
पुनरुक्त दोष है।। फिर अनन्त फ्लेश की निद्व॒त्ति न हो सकने 
से प्रत्येक देश काल और वस्तु से क्लेश का प्रथक्‌ दोना 
सम्भव नहीं । काले गुण से युक्त शरीरधारी जन्मसरण वाले 
श्रीकृष्ण को भगवान्‌ कहना भी योग्य नहीं दो सकता। और 
'डन कृष्ण के अर्थ शरीर, इन्द्रिय, भाण, अन्तःकरण ओर 
इसके धर्मों कः समपेण करना अशक्य है, क्योंकि शरीर 
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इन्द्रयादि अपने २ साथ स्वाभाविक स्थित हैं, अर्थात्‌ एक 
शरीर के नेच्रादि छुटाकर दूसरे को नहीं दिये जा सकते | 
यदि कहो कि नहीं, समर्पण होता ही है, तो मल मूचादि और 
पीड़ा, राग, द्वेष तथा अधर्मों का भी समर्पण श्रीकृष्ण के लिये 
ही होवे, ओर मलादि का फल दुःख नरकादि को प्राप्ति भी 
श्रीकृष्ण के लिये ही होवे, यही प्रकट न्याय है । और ख््री, घर, 
पुत्र, प्रात धन और क्रियाओं का समरपैण भी पापफल वाला दी 
है, क्‍योंकि परख्री का परध्रुरुष को समर्पण करना पापरूप छी 
है। तथा 'तद्धमोन' इसका पुल्निज्निर्देश और वित्तेहपराणि' इस 
विशेषण के नपुसक होने से वाक्यसंवन्ध भी अशुद्ध ही है, 
क्योंक्रि पर शब्द तीनों लिझ का वाचक हो सकता है । 


हे कृष्ण ! मैं तुम्हारा दास हँ। आत्मा के साथ समर्पण 
करता हूँ, यहां पययन्‍्त अक्षर समुदायरूप वल्लभ का मन्त्र 
अनर्थक है । जब जीवात्मा एक ही वस्तु है, दो नहीं हैं, तो 
फिर आत्मा के साथ देह और इन्द्रियादिकों का समर्पण करता 
हैं, यह कथन अशुद्ध असस्बद्ध दी है'। और दास अर्थात्‌ शद्ध हैं, 
शरद्ध का नाम दाखान्त निन्दित रखना चाहिये,” यह मनुस्मृति 
की साक्षी दे | सो धर्मशात्य के अनुसार तुम शद्भधवत्‌ 
द्दो | इस उक्त अहासस्वन्ध' नामक' मन्त्र का अभिप्राय वह्लम 
ने सिद्धान्तरहस्थादि भअ्न्‍्थों में अनेक वालबुद्ध मनुष्यों 
को भ्रम और पाप बढ़ाने के लिये निरूपण किया है-- 

“( भ्रावण॒स्या०) श्रावण महीने के शुक्लपक्ष की एकादशी 
की आधी राध्रि के समय में साक्षात्‌ भगवान ने जो कहा है, 
उसको ज्यों-का त्यों कद्दते हैं। म्रह्मसस्वन्धरूप मन्त्र के लेने से 

सब के जीव और शरीर के सब दोषों क्ते निन्नक्ति हो ज्ञाती है',. 
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आर दोष पांच प्रकार के हैं--एक-सहज स्वाभाविक, २--देश 
से हुए, ३--कालभेद्‌ से हुए, ४--लोक वा घर्मशास्त्र में कहे, 
ओर ४५--वबेद में कहे । ये पांच प्रकार के दोष लग सकते हैं.। 
इनकी निवृत्ति ब्रह्मसस्वन्धकरणुरूप मन्त्र से हो सकती है। 
परन्तु ख्री आदि के संयोग से और स्पर्श से होने वाले दोषों 
को न मानना चाहिये, अन्यथा दोषों की निवृत्ति कभी नहीं हो 
सकती, किन्तु समपेण करने से ही दोषों की निवृत्ति हो 
सकती है, इसलिये समर्पण अवश्य करना चाहिये | इससे 
शुसाइयों के चेले निवेदन करने के वस्तुओं सहित समर्पण कर- 
के ही सब कार करें, यही नियम है। देवों के देव विष्णु का 
यह मत नहों कि बिना रूमर्पण किये शुसाईं के चेले किसी 
बस्तु को भोगें, और समपेण यही है! कि स्वामी गुसाईंजी 
चेलों के सब पदार्थों का भोग प्रथम कर लेवें। इससे सब 
कामों के आरस्म में सब वस्तुओं का समपेंण करना ही ठीक. 
है'। वेसे ही सव पदार्थ हरि को समर्पण करके ही पीछे अहण 
करें| गुसाईजी के मत से मिन्नमार्ग के वाक्यमात्र को भी 
ग्रुसाईजी के चेला चेली कभी न खुनें। जैसा सेवकों का व्यच- 
हार प्रसिद्ध है, वेसा होना चाहिये। चेसे ही सब वस्तुओं का 
समर्पण करके सब के बीच में त्रह्मचुद्धि करे। वेसे ही अपने 
मत में गुणों का और दूसरे के मत में दोषों का वर्णन किया 
करे | जैसे गज्ञा में अन्य घुणित वस्तु पड़कर पवित्र गज्ञारूप 
हो ज्ञाते हैं, वेसे अपने मत के दोष भी शुशारूप समझने 
चाहियें ।” 

हमने पहिले से कई वार कहा है कि कृष्ण सगवान ही 
नहीं हो सकते जिन कृष्णजजी को शरीर व्यागे कुछ न्यून पांच 
हज़ार वर्ष व्यतीत हुए, सो उन्होंने अब वल्लम के समीप 
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आकर केसे कहा ?, किन्तु कदापि नहीं कहा, केवल वनावट 
ही है। किन्तु वज्ञलम ने यह पाखणडजाल खार्थ और अधर्स 
करने के लिये रचा है, यद्द जान पड़ता दे ! 'साक्षात्‌ भगवान 
ने कहा यह वल्लम का केवल छुल ही जानना चाहिये । 
इसलिये उस '“ब्रह्मसंवन्‍्ध' नामक अक्षर समस्ुदायरूप मन्ध का 
उपदेश पाप का उत्पादक होने से अर्संबवन्ध और अनर्थक है'। 
ओर जो सव दोषों की निदृत्ति मानते हो तो निव्नत्त 


होकर दोष कहां जावेंगे ?, यदि कहो कि नष्ट हो जावेंगे, तो 
कदापि नए नहीं दो सकते, क्योंकि अन्य मनुष्य के किये 
पाप दोष अन्य को नहीं प्रात हो सकते, किन्तु कर्ता ही 
अपने शुभाशभ कर्समफल को भोगता है, अन्य कोई नहीं | 
यदि कहो कि समर्पण करने से अन्य के किये पाप दोप हरि 
कृष्ण को प्राप्त हों, तो डसके डुःखरूप नरकफल भोगने चाले 
हरि ही होवें, यद्द निश्चय है। क्योंकि स्वयं किये हुए पाप 
पुरयरूप कर्स के फलों की अंपने भोग से ही निवृत्ति हो 
सकती है,” इस न्याय से वह्लमकृत कल्पना व्यर्थ हीः 
समभानी चाहिये | 

सहज स्वाभाविक दोषों की यदि निवृत्ति होवे तो खय॑ 
आत्मा फी ही निवृंत्ति होजावे, क्योंकि जैसे अप्नि के 
स्वाभाविक दांहरुण की निद्धत्ति में अस्ि भी नहों रहता 
बेसे नै आत्मां सी ने. रहेगा। सब के समपेण करेने-में भी आप 
तथा आंपके शिष्यों के शरीरस्थ कुछ्ादि रोग और छुथा, 
प्यास, शीत, उष्ण, खुख, दुःख तथा अज्ञान आदि की निद्चक्ति 
नहीं दीख पड़ती । इससे तुम्हारा समर्पण ठीक नहोीं। और 
अहांसंबन्ध से देश काल. के परिवर्तन से हुए वात, .पित्त, कफ 
ओर ज्वर आदि दोष आप. लोगों क्रे क्यों नहीं निवत्त होते !, 


पेदविरुद्धमतखरडन ४७ 
अर लोकिक घधर्सशास्र तथा वेद में निरूपण किये मिथ्या 
बोलना, चोरी करना, माता, कन्या, वहिन, पुञ्रवक्षू आदि 
अन्य स्रियों से समागम और विश्वासघात आदि दोष तथा 
माता, कन्या, बहिन, पुत्रवक्षू और ग़ुरुपल्ली आदि के संयोग 
शरीर स्पर्श से उत्पन्न हुए दोप वन्नभ सम्पदाय के मानने चले 
वल्लम से लेके अब तक हुए आप लोगों को तथा भगवान 
केवा वल्लम के उपदेश से अन्य लोगों को क्या नहीं मानने 
चाहिये ? 

इस प्रकार भगवान्‌ और वल्लम के उपदेश से पतीत 
होता है कि भगवान ओर वल्लषभ दोनों वेदविरुद्ध उपदेश से 
नास्तिक, अधर्म करने हारे, विद्याह्दीन. विषयी, अधर्म के प्रवत्तेक 
ओर धर्म के नाशक जाने जाते हैं. । नास्तिक का लक्षण धर्मशात्र 


में यही किया है. कि -- “जो तकशासत्र के आश्रय से वेद और 
धर्मशास्र का अपमान करता, अर्थात्‌ वेद से विरुद्ध स्वार्थ का 
आचरण करता है, श्रेष्ठ पुरुषों को योग्य है कि उसको अपनी 
मणडली से निकाल के वाहर कर देवें, क्‍योंकि वह वेद्निन्दक 
होने से नास्तिक है. ।” इससे आप लोगों में नास्तिकता प्रतीत 
होती है!ओर यह जो कहना है' कि हमारे मत को प्रहण किये 
विना दोपों की निद्ृत्ति अन्य किसी प्रकार से नहों हो सकती, 
यदद रचना भांग पीकर के ही की है, यह जानना चाहिये। 
क्योंकि ऐसे मत के उपदेश से सत्यधर्म और गुणों का नाश ही 
होता है'। इससे ऐसे भ्रष्ट करने के अर्थ प्रचृत्त हुए पापरूप 
उपदेश के ऊपर किसी को कदापि विश्वास नहाँ करना 
चाहिये, यह निश्चय है । 

ओर भी थोड़ा यह वल्लभसम्प्रदायियों का अधर्मोपदेश 
सुनना चाहिये--“जिस कारण सत्रैस् समर्पण के बिना सब 
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दोषों की निद्व॒त्ति नहों हो सकती, इसलिये गुसाईजी के चेलों 
को उचित है' कि अपने भोग करने से पहले ही सब वस्तुओं 
का समपंण अर्थात्‌ स्त्री, पुत्र आदि का भी समर्पण करें। विवाह 
होने पश्चात्‌ अपने भोगने के सब काम में सब कार्यों का 
निमित्त उस काये के उपयोगी वस्तु का समर्पण करना चाहिये। 
समर्पण कर के उन २ वस्तुओं से कार्य भोग करने चाहियें ।” 


इसका खण्डन--यदि आप लोग यह उपदेश करते हो 

कि विवाह होने पश्चात्‌ अपने भोगने से पहिले ही पवित्र 
करने के अर्थ स्ली पुत्रादि का भी आचार्य गोस्वामी के लिये 
समर्पण कर के ही पश्चात्‌ अपने भोगसम्बन्धी काम करने 
चाहियें, तो अपनी स्त्री, कन्या, भगिनी और पुत्रादि का भी 
पवित्र करने के अर्थ समपैण क्‍यों नहों करते ?, यदि कहो कि 
अपनी स्त्री आदि को औरों के लिये समपेण करने की हमारी 
इच्छा नहीं, इससे नहों करते, तो अन्‍न्यों को खत्री आदि का 
पापरूप समपेण अपने लिये क्‍यों कराते हो ?, यदि कहो कि 
उन का हमारे लिये समर्पेण करना पुएयरूप होता है' तो अपनी 
ख््री आदि का पुएयरूप समर्पण अन्‍्यों के लिये क्‍यों नहों करते 
सिद्धान्त बस्तुतः यही है! कि जिसका जिसके साथ विवाह' 
डुआ, उनका परस्पर समपेण हो ही गया, अन्यथा नहीं हो सकता, 
थह जानो | इससे व्यभिचारमय उपदेशों वाले- इस चल्लभ सम्प- 
दाय का किसी पुरुष वा स्त्री को कदापि विश्वास न करना चाहि- 
ये, यही विश्वय है'। जो लोग विश्वास करते हैं, वा करेंगे, उन 
को नरक की प्राप्ति ही फल होना सम्भव है। क्योंकि पापा: 
चरण के उपदेश का फल दुःख ही है। '. . सह 
किव्च पुष्टिअ्रवाहसागों5प ताहश एवं मिथ्या। पृष्टिप्वाह- 
मयोदा घर्मोचरणाथो, उताओधर्मौचरणाथों *, नाथ, कुतो 
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वल्लभादीनामिदानीन्तनान्तानां. परख्तीगमनाद्यधर्माचरंण॒स्य 
अत्यक्षानुभानाभ्यां दशेनात्‌ | अश्ववृषभवानरगर्द भादयों यथा 
अश्विन्यादिद्धियो दृष्टवा पृष्टिप्रवाहान्मैधुनमाचरन्ति तथा 
अवतामपि पुष्टिग्रवाहत्व॑ दृश्यते, नान्यथा। भवतामियम्रेव 
मयांदा वेदविद्याधमाचरणत्यागः परस्तीगमन परधनहरणंमधघ- 
माचरणं वेदोक्तथरमंविनाशकरणब्चेत्यत्रैव पुशिग्रवाही चेति 
निश्चीयते | 
अस्मिन्नयें वल्लम आह-“वैदिकतल लोकिकलं. कापटबात्तेषु 
, नान्‍्यथा। वैष्णवत्व॑ हि सहजन्ततोउन्यत्र विपयेय इति।” अतएव 
चन्नभे हि नास्तिकत्वं सिद्धम्भवति, कुतः, लोकिकवेदिकत्वस्य 
- कपटमध्ये गणितत्वात्‌ । तस्य संश्रदायस्था अपि नास्तिकां 
गणनीया वेदविरुद्धाचरणात्‌ । 
. यन्ञो वै विष्णुव्योपको वा । तदनुष्ठानत्यागान्मूर्तिपूजना- 
सक्नलादू व्यापकभक्किवियोगाद्भवन्तो वेष्णवा एव नेति निश्चे 
तव्यम्र्‌। पूजा नाम सत्कारस्सज्जनानां) तस्या अरिनाम शत्रुर- 
' अम्पूजारिशब्दार्थों वेचः । आत्तिनोम दुःखन्‍्ताड्वरोतीत्यात्ति- 
: कारः | गोशब्देन पशुगुणवान्‌, साइशब्देन यवना55चायः । 
 गोसांय्याख्यशब्दार्थो5्थोद्यस्य गम्यागम्पयोर्विवेकी न 
.भवेत्त्यागल्च न कुयोद्ध्ंन्यायंविरुद्धपक्तपातत्यागव्न्व - बेदो 
फ़न्धर्म्परित्यजेचाहशा भव॒न्तो दृश्यन्त इति | वाजिशब्दे 
'ना5श्वो वा गईभो मध्यस्थो.वेति वाजिशब्दांधः । रागो5्स्या- 
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स्तीति रागी, वै इति निश्चयेन रागीति वैरागिशब्दाये) । 
दरंडेन तुल्यो दर्डवत्‌ दण्डवन्नाम काप्ठवत्‌। हिन्दुशव्दस्यायेः 
कृष्णवर्णो दस्युः पापाणादिमूर्ततिपूजको दास इंध्रोपासना- 
विरहश्चेत्यादयो5्थो; । इत्यादि शब्दायो नामन्धपरम्परा5विद्या- 
प्रचारेण विधात्यागेनायंशब्दामिधानाथंज्ञानेन च विनाउद्यपय- 
न्तमागता वन्नभादिसम्प्रदायरूपेणात्यन्त॑ परिणता सा 
सचस्सज्जनैस्त्यज्यताप्तिति निश्चय: । 


“आऔर हमारे मत में शरीरादि की पुष्टि परम्परा से चली 
आती है, यह भी वैसा ही मिथ्या है। पुष्टिपवाह की मर्योदा 
श्र्माचरण के लिये है, वा शअ्रधर्माचरण के अर्थ ?, इसमें 
प्रथम पक्च ठीक नहों, क्‍योंकि वललम से लेके अब पर्यन्त हुए 
गुसाइयों का परस्रीगमनादि अधम्मोचरण प्रत्यक्ष और अन्लुमान 
से प्रसिद्ध दीख पड़ता है । घोड़े, बेल, घानर और गर्दभ आदि 
जैसे घोड़ी आदि अपनी सजातीय स्त्रियों को देख के पुष्टि की 
उन्मतसता के प्रवाह से मैथुन को प्रवृत्त होते हैं, वेसे ही आप 
लोगों का भी पुष्टिप्रवाह दीख पड़ता है, अन्यथा नहीं | आप 
लोगों की यद्दी मर्यादा है कि वेद्विद्या और धर्माचरण फा 
त्याग, परसत्रीगमन, पराया धन हरना, अधर्स' का आचरण 
ओर चेदोक्त धम्मे का नाश करना, इसी में पुष्टि और प्रवाह 
निश्चित होते हैं । 

इस विषय में वह्लम कहता है' कि--'लौकिक और वैदिक 
धर्म विषय कपटरूप होने से यथार्थ नहीं, इसमें सन्देह नहों, 
किन्तु एक वेष्णब मत ही सदज्ञ है, इससे अन्य सब विपरीत 
हैं? । इसी से पन्नम में नास्तिकता सिद्ध हो गई, क्योंकि 


चेद्विरुद्धमतललएडन ४१ 


वल्लम ने लौकिक वेदिक विषय कपट में गिना है। वल्लम 
के सम्मदाय वाले सभी विरोधी दोने से नास्तिक समझने 
चादियें । " 


' विष्णु शब्द काञअर्थ यज्ञ व व्यापक होता दे। यज्ञ वा 
व्यापक विष्णु परमेश्वर की भक्ति का अलुष्ठान छोड़ के 
मूत्तिपूजन में आसक्त दोने से आप लोग चेष्णव दी नहों दो 
सकते, यद्द निश्चय जानना चाहिये। पूजा नाम सत्पुरुषों का 
सत्कार, उसका जो अरि नाम शत्चु, यद॒पूजारे शब्द का अर्थ 
है । आतति नाम दुःख को जो करे, वद आतिकत्तो कद्दाताहै। 
गोनामक पशुगरुणयुक्त, साईं शब्द से मुसलमानों का आचाये, 
अर्थात्‌ जिसको अगस्यागमन का विवेक न दो और त्याग भी 
न करे, धर्मन्‍्याय से विरुद्ध पक्षपात को भी न छोड़े, और वेदोक्त 
: चर्म का त्याग कर देवे, वद गोसाईं कद्ाता है। वेखे ही आप 
लोग दीख पड़ते हैं, इसी से गोसाईं कहाते हो । वाजी नाम 
घोड़ा, दूसरे वा शब्द से घोड़े का विकल्प करने से गद्द्दा वा 
मध्यस्थ खिब्चर, यह “वावाजी” शब्द का अर्थ है। राग 
जिसमें हो वह रागी, वे नाम निश्चय कर जो रागी हो उसको 
“बैरागी” कद्तते हैं। यही वैरागी शब्द का अर्थ है। दुरड नाम 
काष्ठ के तुल्य, अर्थात्‌ जो जड़ हो उसको दुर्डवत्‌ कहते हैं, 
यह “दरडबत्‌” शब्द काअर्थ है। काले वर्णवाला, डाकू, 
पांपाणादि मूर्तियों का पूजक, सेवक, ग्रुलाम ओर इश्वर की 
उपासना से रहित इत्यावि हन्‍्दु शब्द का अर्थ है। इत्यादि 
शब्दों के अ्थों, की अन्धपरम्पण अविद्या के प्रचार, विद्या के 
त्याग और आये शब्द के वाच्य अथे के न जाने विना अब 


फिनजजजननन०- 
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तक चली ओई, और वल्लमादि सम्प्रदायों के साथ अत्यन्त 
'परिणाम को आाप्त है। यह अन्धपरम्परा संज्जनों 'को शीघ्र दी 
व्यागने योग्य है, यह निश्चित हैः । 

अथ शुद्धाद्वुत्मात्तेरडखणुडन लिख्यते-शुद्ध द्वेत- 


शब्दस्य को5थः करियते , द्विधा इत द्वीत॑, द्वीतमेव हेतें, न देतम- 
देते कायेकारण रूपमेकी भू तमेव । यद्वा तदव ब्रह्म स्रीएरुपरूपेण 
:दविधा जाते क्रीड़ाकरणाथमिति च | नेवव्छकर्य वक्‍तुस्‌, कुतं॥ 
अविद्यादिदोषरहितत्वात्‌ सदेव विज्ञानस्वरूपत्वाद्‌ ब्ह्मणो जंग॑- 
'दरपापन्नत्वमयोग्यप्रेव । यादे जीवादिकायेरूप॑ यज्जगद्‌ ब्रक्षेवां- 
'सिति तथ्ेनन्तविज्ञानरचनधारणंसवह तासत्यसझ्टूटपादयों गुणा 
. आस्मिज्जगति कथन्न दृश्यन्ते.)) तथा च, जन्ममरणहपशोक- 
:जधातपाबृद्धिक्षयमूठ्यादयों दोपा जगर्स्था.एवं सति ब्र्मण्येव 
-भवेयुवेन्धन रकदु/खविषयभोगादयश्च । तस्माद्वरल मक्ठ तो 5 थों 


पिथ्येवेति वेंदितव्यप्र | जा ४ 
: द्वीतम्रिति, “ईतं तंदेव द्वत स्थादद्वतंन्तु - ततोडन्येथा ॥ 


सब खल्विदम्ब्रह्म तज्जलानिति पठ्यते ए इंति वल्लभंग्रचु- 
वककनन्द्रधव्यम्‌ | हुधाकारणकायरूप॑ण पारणततव्च सतंदक्षान- 
दुःखबन्धननरकप्राप्तथादयो दोपा ब्ह्मए्येव स्युंः । पूर्वाव 
स्थितस्य द्रव्यस्थात्रस्थान्तरप्राप्तिः परिणामः । तथैव. भंवन्मतें 
ब्रक्षेय जगदाकारडजतमनेन. किमागतमिति श्रृयताम--प्रे 
जगत्स्था-अविद्याज्यूरपीडाद यों दोषा अपि वरलभेन बक्षससेव 
स्रीकृता) अंतरवः मंवन्मत वेदबुक्तिविरुद्धमेवेतर विज्ेयस-॥ 
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वन्नभेन “सब खल्लवरिदं ब्रह्म वद नेह न|नाग्ति क्रिज््चन । 
तज्जलानिति शान्त उपाभीते त्यादि श्रुतीनामर्थों नेव विज्ञात३। 
कुत३, बिद॒पां समाधिसंयमे विज्ञानेंन याद ब्रह्म विज्ञायते 
तत्रत्योडयमनुभवः । यथा केनचिदृक्तं सभे खल्विदं सुबर्ण- - 
मिह नाना पित्तलादिधात्वन्तरं मिलित नास्ति) तयैव साधिदा- 
नन्देकरसब्रह्मणि नाना वस्तु मिलितं नास्ति | किन्तु सर्वे 
खाश्वद॑ ब्रह्नेकरसामेति. विज्वेयमखण्डेकरसत्वादमेद्यत्वादू 
ब्रह्मगश्चेति । यथा5“यमात्मा ब्रह्मत्यत्रेद शब्देनात्मनो 
ब्रह्मण एव ग्रहणात्िति निश्चेतव्यं, न कस्यचिज्जगद्टस्तुनः 
संवन्धग्रहणव्च, तथा “ठज्जलानिति' ब्रह्म शान्तः सन्‍्जु- 
पासीत । तस्मादू ब्रक्नानन्तसामथ्यादेवास्प जगतो जनन- 
धारणआणादीनि भवन्‍्तीत्येबम्ब्रह्मोपासनीयमेब नान्यादित्यथों 
चल्लमेनापि नेव विज्ञातस्तत्पंप्रदायस्थानाम्भवतान्तु का कथा ? 


“सवै ब्रह्मात्मक॑ विश्वमिदमाबांध्यते पुरः । 
स्वेशुब्देन. यावद्धि चइश्ठश्न॒ठमदों जगत्‌॥ ९ 0 
' बोध्यते तेन से हि ब्रह्मरर्प सनातनम। 
- कायेस्य ब्रह्मलूपस्य ब्रह्केव स्याद्धि कारणम्‌ ॥ २ ॥ 
' साकारं सर्वशक्त्येक्क सबेज सबवेकतु चअ॥ 
सब्चिदानन्दस्वरूप॑ हि ब्रक्न: तस्मादिदक्लगत्‌ ॥| ३ ॥। 
शुद्धादेतपदे .ज्षेग्रः::समासः .. कमेघारयः “| 
“अद्देतशुद्धयोः प्राहुःः पछीतत्पुरुषं बुधा?” ॥ ४ ॥ 


७ बेद्विरुदसतखरण्डन 








इत्यादयः रोका: शुद्धाददैतमात्तेण्डे अथेतोष्शुद्धा एवंति 
निश्रयः । 
कमेधारय समासोउमंगतः । कुत३, कार्यकारणयोस्तादा- 
त्म्यगुणादशनात । पटष्ठीतत्पुरुषोध्प्यमद्भतः, द्वों चेद्वस्तुतो 
न कदाचिदेकता | अवास्तो द्वो चेत्कायेकारणकरथन व्यथेम्‌ । 
शुद्धश्व शुद्धा च शुद्धे तयोः स्रीपुसयोरद्रतमर्थान्‌ मैथुनसमये 
ट्वेत, स्त्रीपु राधाभावना स्वस्मिन्‌ कृष्णभावना च क्रियते । 
“अह कृष्णस्त्व॑ं राधा ह्यावयोरस्तु संगम इत्यादि पतित- 
कारक वन्नभादीनां मतमिति निश्रयः। कुत$,लक्ष्मण मद्देन 
संन्यास पूर्वड्मनहीत्वा पुनमहाश्रमः ऋृतझ) स एवं प्रथमतः 
श्र्रद्वान्ताशी जात; तत्पुत्रो बन्नभे5पि पूर्व विष्णुखामिसम्ध- 
दाये घिरक्ताश्रमव्यहीत्वा पुनरभूद्‌ ग्रही, तथानेकाबिधों व्य- 
भिचारो गोकुलनाथेन विट्ठु लेन च कृत स्तत्सम्प्रदायग्रन्थेषु 
प्रसिद्ध । 
लक्ष्मण भट्ट घूलपुरुषमारभ्याद्यपयन्तं व्यभिचारादिदुश्झूमे 
यथाबद्वल्लभसम्प्रदाय दृश्यते । ये5स्थ सम्प्रदायस्योरपरि 
विश्वास झुपेन्तीमान्‌ शुरूँश्च सन्यन्ते तेषपि तादइशा एवेति 
विज्ञातव्यम्ण । एतादइशस्य पापकमेकेरधमात्मनो गुरोस्त्यागे 
हनने च पुणयमेव भवति, नेव पापव्चेत्यत्राह सनु।-- 
: शुरू वा बालवुद्धो वा ब्राह्मण जा बहुश्नुतम्‌ । 
आतठठायिनमायान्तं . - हन्याद्रेवाविचारयन्‌॥ १५ 0 


वेद्विरुद्मतखराडन श्र 








नाततायिवधे दोषो हन्तुमेवति कश्नन | 
प्रकाश वा5प्रकाशु वा मन्युर्त॑ मन्युमुच्छति” ॥ २ 0 


इति धप्त त्यक्नवा ह्यथर्भ प्रवर्तेत स आततायी विज्वेयः | 
अब शुद्धाद्वैतमात्तेर्ड का ग्वण्डन लिखते हैं;-- 

शुद्ध और अद्वेत शब्द का कया अर्थ करते द्वो ?, दो प्रकार से 
भ्राप्त हो वह द्वीत कद्दाता, जो द्वीव है' वही छेत, और जो द्वैत 
न हो वह अछेत- कार्य कारण का एकरूप होना है । अथवा 
'घद्दी एक श्ह्म त््री पुरुष रूप से दो प्रकार की क्रौड़ा करने के 
लिये प्रकट हुआ | यह कहना ठीक नहों, क्‍योंकि अ्रविद्यादि 
दोषों से रहित होने ओर संदेव विज्ञानखरूप होने से ब्रह्म का 
जगत्रूप होना अयोग्य ही है। यद्दि जीव आदि कार्यरूप जो 
जगत्‌ है, वह ब्रह्म ही है: तो अनन्त विज्ञान, रचना, धारण, 
स्वेज्ञता, सत्यसंकल्प आदि ग्रुण इस अगत्‌ में क्‍यों नहीं दीख 
पड़ते ?, और ब्रह्म को कार्यरूप मानें तो जन्म, मरण, हृ्ष, 
शोक, भूख, प्यास, बढ़ना, घटना और मूढ़पन आदि जगत के 
पाणियों के दोष ब्रह्म में प्राप्त होवें। इससे बन्धन, नरक, उुःस्र 
ओर विषयभोग भी ईश्वर को ही दोवें | इससे वल्लम का किया 
अथे मिथ्या ही जानना चाहिये । 

और द्वीत, द्वेत एक ही वात है, द्वेत का निषेध अद्वेत 
: कहाता, इस का प्रत्यक्ष उदाहरण “सर्व खल्विदं० ” यह श्रुति 
है'। यह वल्लम का भूकना है| कार्यकारणरूप ब्रह्म दो-प्रकार 
से परिणत है, तो दुःख, वन्धन ओर नरक आ्रापति होना आदि 
दोष त्रह्म में ही होवे | पूवे अवस्थित द्रव्य की अवस्थान्तरभापि 
परिणाम कद्दाता है'। वेसे दी आप के मत में तरह्म ही जगतरूप 
श्वन गया-। इससे क्या आया यद्द खुनो-जो ज़गत्‌ में अविद्य 


शैद्‌ घेद्धिरुद्धमतखएडन 
ज्वर पीड़ा आदि दोष भी वज्नम ने ब्रह्म में ही मान लिये, इसी 
से आप का मत वेद्‌ और युक्ति से विरुद्ध है, यद्द जानना चाहिये । 
वललभ ने 'सर्वं खल्विदं ब्रह्म०” इत्यादि श्रुतियों का अर्थ 
नहीं जाना, क्योंकि समाधि के संयम करने में विज्ञान के प्रकाश 
से जेसा प्रह्मस्वरूप जाना जाता है, उस समय का किया 
विद्वानों का श्रठुभव ही श्रुति का तात्पर्य है। जेसे किसी ने 
कहा कि सब यह खझुबरण है, इसमें अनेक पीतल आदि 
धातु मिले नहीं हैं, बेसे सच्चिदानन्द्खरूप एकरस ब्रह्म के बीच 
में नाना वस्तु मिल्री नहीं है, किन्तु यद्ध सब वहा ही एकरस है, 
पैसा जानना चाहिये। क्योंकि श्रह्म एकरस, अखणश्ड ओर 
अभेद्य है. । जैसे 'अयमात्मा ब्रह्म' यह आत्मा घह्म है, इस वाक्य 
में “इद्म' शब्द से ब्रह्मात्मा का ही श्रदण होता है किन्तु किसी: 
जगत्‌ के वस्तु का सम्बन्ध श्रहण नहीं होता | 'तझजलान इतिः 
घ्रह्म', “तज्ञ” नाम उसी से यद्द सब जगत्‌ उत्पन्न हुआ, “तन्न” 
नाम उसी में सब लय होता, “तदसु” नाम उसी में सब जगत्‌ 
चेष्टा कर रद्या है, इस प्रकार शान्त हुआ पुरुष ब्रह्म की उपासना 
करे। अर्थात्‌ उस ब्रह्म के अनन्त सामथ्ये से ही इस जगत के 
जन्म-मरण ओर चेष्टादि कर्म द्ोते हैं। इस अकार से प्रह्म ही 
की उपासना करनी चाहिये, अन्य की नहीं । यह अर्थ वल्लम 
ने भी नहीं जाना, तो चल्‍लमभ के सम्प्रदायी आप लोगों की तो 
कंथा दी क्‍या है मी, 
: “यह सब ज्ञगंत्‌ ऋह्मखरूप है, यह पहले दी जताया है| 'ख्चे! 
शब्द से जितना देखा खुना यद्द जगत्‌ है, वह सब जानना, इससे 


बंद सब जंगत्‌ ब्रह्ररूप सनातन है। क्योंकि प्रह्मरूप कार्य जगत्‌ 


को कारंण प्रह्म दी हो संकता दे | बह अह्म साकार, सर्वेशक्ति- 


झुक; पक सर्वेक्ष और “सब का संचनेहारा सच्चिदानन्दस्वरूप 


पेद्विरुद्धमतखरंडन पी 


है, उसी से यदह- जगत्‌ हुआ है'।” इत्यादि बल्लम के श्लोक 
शुद्धादेतमात्तेण्ड नामक श्रन्‍्ध में वस्तुतः अशुद्ध द्वी हैं, यह 
निश्चय जानो । तक 
शुद्ध नाम कार्ये और अछ्ेत नाम कारण, जो शुद्ध 
है! वही अद्वेत, यद् कर्सधारय समास कार्यकारण के एकस्वरूप 
एकात्मक गुण चाले न दोने से अलइ्त हैं. । पष्टीतत्पुरुप समास. 
भी ठीक नहीं, क्‍योंकि बस्तुतः जो दो. पदार्थ हैं, उनकी एकता 
क्योंकर दो सकती है ?, ओर यदि वस्तुतः दो नहीं हैं, तो 
कार्यकारणरूप कहना व्यर्थ है, इससे शुद्ध पुरुष और शुद्ध स्री 
' दोनों का एकशेष समास भी असक्ञत है, अर्थात मैथुन समय 
में द्वेत, स्त्रियों में राधा भावना और अपने में कृष्ण की भावना 
करते हैं। 'मैं कृष्ण तू राधा मेरा तेरा सज्ञम होवे' इत्यादि कुकर्म 
से वज्लभादि का मत पतित करने वाला जानना चाहिये । क्योंकि 
इंनका पूर्व आचार्य जद्मण भद्द हुआ | उसने पद्धिले संन्यास 
अभ्रदण करके पीछे ग्रद्मश्रम धारण किया। इसलिये लच्मणभट्ट 
दी पहिले कुत्ते के तुल्य वान्ताशी अर्थात्‌ उगले हुए: को खाने 
बाला हुआ। पहिले गशदाभ्रम, को छोड़ के संन्यास किया। 
पीछे उली चान्त के तुल्य त्यागे हुए ग्रह्मभ्मम का श्रदण और 
संन्यास फा त्याग किया। इसी लच्ष्मणभद्ट का पुत्र बन्लम 
डुआ। इसने भी पहिले विष्ण॒ुस्थामी के सम्प्रदाय में विरक्त 
(संन्यास ) आश्रम श्द्ृण० कर फिर शहाश्रम धारण किया। 
ओर गोकुलनाथ, विह्ठुल ने अनेक प्रकार का व्यम्रिचार किया, 
श्यादि यातें इनके मत के भ्रन्‍्धों में प्रसिद्ध हैं | - 
- इनके आदिपुरुष लच्मण॒भट्ट से. लेकर अब तक वल्चम- 
सम्पदाप में व्यभिचारादि दुष्ट कर्म यथावत्‌ दीख पड़ता है, तथा 
जो लोग इनके मत पर विश्वास करते और इने चल्लभादि मतस्य॑ 


श्द वेद्विरुद्मतखण्डन 
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लोगों को गुरू मानते हैं, वे भी वेले ही जानने चाहियें। ऐसे 
पापकर्सकर्ता, अधर्मी गुरु के त्यागने और मार डालने में 
पुर॒य ही होता है, पाप नहीं। इस विषय में धर्मशासत्र का 
प्रमाण हैः--“गुरु, बालक, दुद्ध वा वहुश्रुत ब्राह्मण ये सब 
आततायी धर्मनाशक अध्म के भप्रवत्तेक हों, तो राजा विना 
विचारे मार डाले। क्‍योंकि आततायी के मारने में मारनेवाले को 
दोष नहों लगता | चाहे प्रसिद्धि में मारे वा अप्रसिद्धि में, सवेथा 
क्रोध को क्रोध मारता है, किन्तु द्विंसा नहीं कहाती” । धर्म 


को छोड़ के सवेथा जो अधर्म में प्रचवृत्त हो वह आततायी 
कद्दाता है' । 


( प्र० )--शुद्ध द्वैतम्प्रकाशरूप स्वभावत) उताउन्धकार- 
रूपम १ 

( प्र० )-शुद्धाद्नेत प्रकाशरूप है, वा खमाव से अन्धकार- 
रूप है ? 


6 3० )--नाद्य), कुत:, स्वभावतः प्रकाशस्वरूपस्य 
मात्तेरडाथेत्यपेक्ञाभावात्‌ । न चरम, स्वभावतो5न्धकार- 
स्वरूपब्चेत्सयेंगापि तस्प प्रकाशासंभवात्‌ । एचम्रेव 
तत्सिद्ान्तमात्तसडस्यापि खण्डन विज्ञेयम्म । अतएव 
शुद्भाद्वतमात्तेरड सत्मिद्धान्तमात्तेर्ड योनाममात्रमपि 
शुद्ध नास्ति पुनग्रेन्थाशुद्धस्तु का कथा १ 

एवमेव विद्वन्सण्डनस्यापि खणडन विश्वेयप्‌ । विहल 
एवं यदा विद्वान्नासीत्युनर्विदृषां मण्डनछतुं कं समर्थ: 
स्यात्‌ १, किन्तु परस्नीगमन-परधनहरण-व्यभिचारमण्नें 
च साम्षथ्येन्तस्याभूज्ञान्यत्रेति विज्येयम्‌ । तत्र दिड्मात्र- 
'निदशन वण्येते--'निजम्ु रलिकेति,” घरलिकानादेन तेनागता 


वेद्विरुद्धमतखण्डन ४६ 


गोकुलस्प सम्बन्धिन्यः सुन्द्यः परल्नियः क्ृष्णेन स्नेहा- 
उ्रोगा् स्त्ीकृता इत्युक्रम | प्रतिलक्षणे, युवरतिं युवरतिं लक्षीकृत्य 
यश सम्भेदः सद्गमः कृत्या तावन्तमात्मान यावतीर्गोपयोषित 
इत्यादि भ्रष्टवचनस्योक्नल्राद्िद्वन्मएडनमित्पर्य नामायोग्यमेव । 

४ मूखज्यभिचाराधमाणामत्र मण्डनलवातू । 

एवमेवाणुभाष्यमप्यसद्भतरमवेति वेध्रम । तथा च शतशो 
भाषाग्रन्या रसभावनादयोपि भ्रष्टतरा एवं। तत्रत्यैकदेश- 
निदर्शनं लिख्यते-राधाया: कु चायद्भेषु मोदकादिभावना कच्तेष्या 
तथा गोलोक एक एवं पुरुष रृष्णः, अन्यास्सवो) खियः 
सन्ति | अहर्निशन्ताभिः सह कृष्णः क्रीडति | पुनः स्यो- 
दयसमये यावत्यः ख्लियस्तावन्तः पुरुषाः रृष्णशरीराज्निसत्यै- 
कैकामेकेकों ग्रहीला प्रुष्कलं मेथुनमाचरन्ति सर्वे | 

तथा वल्लभस्य महाप्रभुरति संज्ञा कृता । प्रभुरितश्वरस्प 
नामास्ति । “प्रशु्ान्नारिए पर्येषि विश्वता इत्यादिश्वतिषु 
वर्णितम्‌ । वेनेश्वरेणाद्यपयेन्त॑ तुल्यः कोषपि न भूतो न 
भविष्यतीत्यधिकर्य तु का कथा ), पुनमेहाप्रश्ुशब्देन 
वल्लभविषये किज्नम्यते। यथा महात्राह्मणस्तथैष महाग्रभ्भु शब्दा- 
थोड्यगन्तव्यः । यथा वेदयुक्किविरुद्धं वल्नभर्संप्रदायो5स्ति 
तथैव शीवशाक्षगाणपत्यसौग्वेष्णवादयस्सम्प्राया अपि 
'बेदयुक्षिविरुद्धा एव सन्तीति दिऋ्‌ || 

शशिरामाइचन्द्रे5ब्दे कार्तिकस्यासिते दले । 
अमायां भौमवारे च ग्रन्थोध्यम्पूर्तिमागतः | 
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7 ् िय "€  ्ि् ा.आ  ज ० ०, ़्््ल्लस 
: (४० )-प्रकाशरूप होना, पद्िला पक्त इसलिये ठीक नहीं, 
कि यदि स्वभाव से प्रकाशस्वरूप द्वो तो खूये के. तुल्य स्वयं 
प्रकाशरूप होने से मार्तर्ड नामक पुस्तक देखने के शर्थ सूर्य 
की अपेक्षा न होवे। सर्वप्रकाश की अपेक्षा विना दी कार्य सिद्ध 
कर सके, सो संभव नहों। खभाव से अन्धकारस्वरूप दोना, 
द्वितीय पक्त भी ठीक नहीं, क्‍योंकि स्वभाव से दी अन्धकार- 
स्वरूप हो तो खये से भी उसका प्रकाशित होना असस्मव दो 
ज्ञावे ।इस प्रकार सात्सिद्धान्तमात्तेश्ड का भी खण्डन जानो । 
इस पूर्वोक्त प्रकार 'शुद्धाह्नेतमात्तरंड' और 'सत्सिद्धान्तमात्तेरड' इन 
दोनों पुस्तकों का नाममात्र भी शुद्ध नहीं है| ध्रन्थ के अशुद्ध 

होने का वो कहना ही क्या है? 





इसी प्रकार विद्वन्मरए्डन नामक श्रन्थ का भी खश्डन 
जानो । जब तुम्हारा आचाये बिट्टल दी विद्वान, नहीं था, तो 
फिर विद्वानों का मएडन केसे कर सकता है ?, किन्तु परस्त्री- 
गंमन, पराया धन हरना और व्यसिचार के मएडन करने में तो 
अवश्य उसका सामथ्ये था, अन्य किसी फाये में नहीं। 
सो उदाहरणमात्र दिखाते हैं--विद्लकृत चिद्वन्संडन 
नामक श्रन्थ में 'निञरमुरलिका० इत्यादि लिखा है। 
अभिप्राय यद्द दे कि मुरली का शब्द सुन के गोकुल की सुंदर 
सुंदर ल्लियां आईं, कृष्ण ने उनके साथ क्रीड़ा करने के लिये 
प्रीति से उनका भ्रदण किया। शर्थात्‌ युवति २ स्त्रियों को देख 
कर, जितनी गोपों की स्त्रियां थीं, उतने ही अपने एक दी प्रकार 
के शरीर धारण कर उनसे समागम किया, इत्यादि शर्ट बचनों' 
के कदने से विद्वन्मएडन नाम अयोग्य ही है, क्योंकि इस 
पुस्तक में सूखे व्यभिचार और अंधर्मों का मएडन है। 


च््च 


वेद्विरुद्मतखणंडन दर 
नरम अलसी, 
>> ते 





इसी प्रकार 'अणुभाष्य' भी अस्त दी है। और ऐसे दी 
_(रस-भावना'आदिसैकड़ों भाषए के ग्रन्थ सी अत्यल्त अऋष्ट हैं । 
इंसमें एक बात उदाहरंण के .लिये लिखते हैं--राधा के कुच 
आदि अंगों में मोदक आदि की भावना करनी चादिये, तथा 
' गोलोक में:एक, कृष्ण ही पुरुष अन्य सव स्त्रियां हैं। कृष्ण उन 
स्त्रियों के साथ दिन रात क्रीड़ा क़स्ते हैं । सूर्य उदय होते समय 
जितंनी स्ियां हैं, उतने ही पुरुष कृष्ण के शरीर से. निकल के 
एक २ स्त्री को पएंक रे पुरुष अ्रहण कर सब अच्छे प्रकार मेथुन 
करते हैं।” - ' 
. - और वल्लम का भद्दाप्रभु नाम रक़्खा है| प्रभु नाम ईश्वर 
का है:। प्रभु सब शरीरों में व्याप्त. है” यह वेद में कद्दा। जबे उस 
ईश्वर के तुल्य अब तक न कोई हुआ न होगा,-तो उससे 
अधिक कौन दो संकता. है। फिर महाप्रभु कहने से यद्दी 
. प्रतीत द्योता है. कि जेसे' ब्राह्मण के साथ मद्दत्‌ शब्द्‌ लगाने से 
नीच का नाम मंदांत्राह्मण होता है, वेसे ही .महाप्रंभु भी ज्ञानना 
चाहिये । जैसे वेद ओर युक्ति से विरुद्ध वल्लम-का सम्प्रदाय है. 
-बैसे ही शैत्र, शाक्त, गाणपत्यं, सौर और वैष्णवादि सम्पदाय 
भी बेद और युक्ति से विरुद्ध ही हैं। इंति शमम्‌ ॥ 


इति भ्रीपंस्महंसपरिधाजकाचायेश्रीमहयानन्द्सरस्व॒तीस्वामि: 
वेद्विरुद्धमतखणडनो. अन्थः समाप्त: ॥ 


श्छा ८ ७ 


धाप.ध्रच्ड्अअा २ (<ध्रपभीस्ड+ा २९.<थ्र २ 
*# ओरेस्‌ # 


आय्य-समाज के नियम 


(<थ्रच्ज््बा २ 

१--खब सत्यविया श्र जो पदार्थ विद्या से ज्ञाने जाते देँ उन 
सब का आदि मूल परमेश्वर दे । 

२--६५»वर सच्चिदानन्दर्वघरूप, निराफार, स्ेशक्तिमान, न्‍्याय- | 
फारी, दयालु, अजन्मा, अनन्त, निविकार, अनादि, श्रयुपम, 
सर्वाधार, सर्वेश्वर, सर्वेव्यापक, सर्वान्तर्यामी, अ्रज्ञर, 
झमर, अभय, नित्य, पथित्र, और सष्टिफर्ता दे, उसी फी | 
डपासना करनी योग्य दे । 

३--चेद्‌ सब सत्यविद्याञ्रों का पुस्तक दि। पेद का पढ़ना पढ़ाना 
ओर झछुनना खुनाना सब आरयों का पस्मधम दे । 

| 


| 
! 
| 
) ४--सत्य के भद्दण करने श्र असत्य फे छोड़ने में सबुदा डचत 
| 
। 
| 
) 
( 


च 


रहना जादिये । 
४--सब काम धर्मानुसार, श्रर्थात्‌ सत्य और अ्रस॒त्य को विचार 
करके, करने चाहियें | 
६--संसार का उपकार करना इस समाज का मुख्य उद्देश्य दि, 
अर्थात्‌ शारीरिक, आत्मिफ झौर साम्राज्ञिक उम्रति 
करतना। 
७--सब से प्रीतिपूवेक धर्मातुसार यथायोग्य वत्ते ना चादिये । ( 
, ४--अविया का नाश ओर विद्या की चृद्धि करनी चाहिये | 
६--प्रत्येक को श्रपनी द्वी उन्नति से संतुष्ट न रहना चाहिये 
किन्तु सबकी उम्नति में अपनी उन्नति समझूनी चाहिये । | 
१०--सब मनुष्यों को सामाजिक सर्वेद्दितकारी नियम पालने में ऐ। 
फ़ 


:  परतन्त्र रहना चाहिये, ओर प्रत्येक द्वितकारी ,नियम में 
. '. सबस्वतन्ध रहें॥ ., 
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बन्दः शिखारिणी 


स् दिन 
दया पू8्वोपेत परमपरसाख्यातुमनघाः, 
. गिरायान॑ जानन्त्यमातिमतविध्वंसविधिना । 
स वेदान्तश्रान्तानभिनवमतभ्रान्तमनसः 
ह 0 अर 9 शा ९ | 
नमुद्त्ते श्रीत प्रकटयति सिद्धान्तमनिशम ॥ 
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नवीनतर बेदाल्ती लोग कपोलकल्पित अथे अनर्थरूप करके 
जगत्‌ की हानिमात्र कर लेते हैं, तथा मनुष्यों को हठ अभिमानादि 
दोषों में प्रदत्त कराके डुःखसागर में डुबए देते हैं.। सो केवल 
अल्पज्ञानी लोग इन के उपदेशज्ञाल में फँस के मत्स्यवत्‌ मरण 
फ्लेशयुक्त होके अधरम्स, अनेश्वर्य और पराधीनतादि दुःखखरूप 
कारागृह में सदा बद्ध रहते हैं । 

एक बात इनकी यद्द है कि--जीव को ब्रह्म मानना । दूसरी 
यह है कि--खयं पाप करें और कहें कि हम अकत्तों और 
अभोक्ता हैं | तीसरी वात यह है कि--जगत्‌ को मिथ्या कल्पित 
मानते हैं। [ चौथी बात यह है' कि ]--मोक्ष में जीव का लय मानते 
हैं तथा न वएस्तव मोक्ष और न बन्ध, इत्यादि अनेक इनकी 
मिथ्या बातें हैं, परन्तु नमूने के लिये इन चार बातों का 
मिथ्यात्व संक्तेप से दिखलाते हैं।-- 

१--जीव को ब्रह्म मानने में प्रथम इस वाक्य का प्रमाण 
. देते हैं. कि---''प्रशानमानन्द जक्ू"। इसको ऋग्वेद का वाक्य ऋदते 
हैं, परन्तु ऋग्वेद के आठों अछ्टकों में यह वाक्य कहीं नहीं है; 
किन्तु बेद्‌ का व्याख्यान जो "एतरेय ब्राह्रण” उस में यह चाक्‍्य है, 
सो ऐसा पाठ है' कि---“'प्रशानं जक्ृ'" | सो इस वाक्य में ब्रह्म को 
स्वरूप निरूपण किया है! कि-- 

* “प्रकृ्टे शान यस्मिन तठाशान अर्थात्‌ प्रकृष्टशानस्वरूपम)१. ॥ 


( व्याख्या )--जिस में प्रकषज्ञानस्वरूप पान विशेषण से ऐसा. 
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निश्चित हुआ कि जिसको कभी अविद्यान्धकार अज्ञान के 
लेशमात्र का भी सम्बन्ध नहीं होता, न हुआ ओर न होगा । 
“ब्रह्म ” जो सब से बुद्ध ( वड़ा ) और सब जगत्‌ का बढ़ानेवाला, 
स्वभक्तों को अनन्त मोक्तसुख से अनन्तानन्द में सुख बढ़ानेचाला 
तथा व्यवहार में भी बृहत्‌ (बड़े) खुख का देनेवाला, ऐसा 
परमात्मा का स्वभाव और स्वरूप है'। 

इस वाक्य का नाम “महावक्य'” नवीन वेदान्तियों ने रक़्खा 
है, सो अप्रमाण है, क्‍योंकि किसी ऋषिकृतत ग्रन्थ में इन 
का “महावाक्य'” नाम नहीं लिखा है। 

“आह ब्रह्मस्मि! इस वाक्य का वेदान्ती लोग ऐसा अर्थ करते 
हैं कि में ब्रह्म हैं अर्थात्‌ भ्रान्ति से मैं जीव बना था, सो अब मैंने - 
ज्ञान लिया कि साक्षात्‌ घह्म हूँ। 

यह अन्थ इनका बिलकुल खोटा हैं, क्‍योंकि पूर्वापर 
अ्रन्थ का संवन्ध देखे .बिना चोर की नाई बीच में से एक 
डुकड़ा लेके अपना मतलवसिन्धु का अर्थ करके स्थार्थ सिद्धि 
करते हैं. । देखो, इस वचन का पूर्वापर संवन्ध इस 
प्रकार है-शतश्थ ब्राह्मण, काएड १४ | ग्रपाठक २ | 
ब्राह्मण २। कण्डिका १८-- 

“आद्रेल्येवोपासीत । अन्न छोते स्चे5एक भवन्ति ॥” इत्युपक्रस्य-- 

तदतत्‌ म्रय; पृत्रात्‌ प्रया पित्तात्रया5अन्यस्मात्‌ सच ८मता-< 
दन्तरतर यदयमात्मा । स याथ्न्यमात्मनः प्रिय ब्वाणं 
ब्रूयात्‌ प्रिय» रोत्स्यतीतीश्वरो ह तथेत्र स्यादात्मानमेव 
प्रियश्ुपासीत | स य आत्मान॑मेव प्रियप्नपासते न हास्य 
प्रिय प्रभायुक्ते भवंति ॥ १६ ॥ 


"ते 
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. तदाहुई | यदू ब्रक्मविधया सर्वे भाविष्यन्तों मनुष्या 
मन्यन्त किप्तु तदू ब्द्यावेध्स्मात्तत्‌ सवेमभवदिति ॥ २० ॥ 
ब्रह्म वाइदमग्र5आतीत्‌ । तदात्मानमेवावदरहं त्रक्मास्मीति । 
तस्मात्तत्‌ सवममवत्तद्यो यो दंवानां प्रत्यचुध्यत स एवं 
तदमभत्रत्तथर्पीणां तथा मनुष्याणाम | २१ ॥ 

तदृतत्‌ पश्यत्न पिचासदेवः प्रतिपेदे । अहँ मन्रभव७ 
सयथ्ति | तादिदमष्येतहं य एवं बेदा5ह ब्रह्मास्माते स 
इृद० सर्वे मयांते | तस्य है न दवाथ नाभूत्या इशतज्यात्मा 
हषा७ स भवत्यथ योध्न्यां देववाप्ु॒पासते5्अन्योध्सावस्पो5- 
हमस्मीति न से वेद, यथा पशुरेब७ स देवानां यथा ह 
वे बहवः पशवों मलुष्यं अुच्ज्यरेबमेकेकः पुरुषों देवानू 
सुनक्षयेकप्मिन्ेद पशावादियमान3त्रियं भवति किस वहुषु । 
तस्मादेषां तन्न प्रिय यदेवन्मनुष्या विद्य। ॥। २२ ।। 

“अतति सवेत्र व्याप्तेतीत्यात्मा परमेश्वर | इस प्रकरण में यह है 
कि सब जीव परमेश्वर की उपासना करें और किसी की नहीं | 
क्योंकि स्वेब्यापी सर्वान्तर्यामी जो परत्रह्म वह सब से 
प्रियलरूप है, उसी को जानना। पुत्र, वित्त, घन तथा सब 
जगत्‌ के सत्य पदार्थों से वही त्रह्म श्रियतर है. | तथा अन्तरतर . 
आत्मा का अन्वर्यामी परमात्मा हे, जो कि अपने सबों का 
आत्मा है। जो कोई इस आत्मा से अन्य को प्रिय कहता है. 
डसके प्रति ( ब्याव्‌ ) कह्टे कि परमात्मा से तू अन्य को प्रिय 
बतलाता है, सो तू दुःखसागर में गिर के सदा शेवेगर ! और 
जो फोई परमात्मा को छोड़ के अन्य फी उपासना वा प्रीति 


8 वेदान्ति-ध्यान्त-निवारणम्‌ 





करेगा सो सदा रोचेगा। ज्ञो पापाणादि जड़ पदार्थों की उपा- 
सना करेगा सो सदेव रोबेगा | ( आत्मानमेव प्रियम्ुपासीत । स 
य आत्मानमेव पियमुपासंते न हास्य प्रिय॑ प्रमायुक॑ भवति ) 
खझोौर जो सर्वान्तर्यामी, सर्वेशक्तिमान, न्‍न्यायकारी, निराकार, 
अज इत्यादि विशेषणयुक्त पस्मेश्वर की उपासना करता है, वद्द 
इस लोक जन्म तथा परलोक परजन्म तथा मोक्ष में सर्वानन्‍द्‌ 
को प्राप्त होता है। और उसी ईश्वर की कृपा से (ईश्वरो ह 
तथेव स्यात्‌ ) मनुष्यों के बीच में परमेश्वये को पभाप्त हो के 
समर्थ सत्तावान होता है अन्य नहीं। तथा (न हास्य प्रिय 
प्रमायुक॑ भवति ) यद्द जो परत्रह्म का उपासक उसका आनंद 
सुख 'प्रमायुक' नए कभी नहीं होता, किन्तु उसको सर्देव स्थिर 
सुख रहता है | क्‍योंकि ( अच होते सवे एक भवचन्ति ) जिस बह्म- 
शान में सब परस्पर प्रीतिमान्‌ होके जेसा अपने को खुख वा दुःख, 
प्रिय और अप्रिय जान पड़ता है, वेसा ही सब प्राणीमात्र का खुख 
ओर ठुःख तुल्य समझ के न्‍्यायकारित्वादेशुणयुक्त और सब 
मनुष्यमात्र के खुख में एकीभूत होके एकीरूप खुखोन्नति करने 
में प्रयल सव करते हैं, क्‍योंकि जेसा अपना आत्मा है, वेसा सब 

के आत्माओं को वह जानता है ॥ १६ ॥ | 


( तदाहः इत्यादि ) जो मनुष्य ब्रह्मविद्यायुक्त हैं, वे ऐसा 
कहते हैं कि परमेश्वर के सामथ्य से सव जगत्‌ उत्पन्न हुआ 
ओर सब जगत्‌ की उत्पत्ति करनेवाला वही है, ऐसा व्रह्मबिद्या- 
वालों का निश्चय है'। सब जगत्‌ में ( तदू ब्रह्मावेत्‌ ) व्याप्त होके 
सबकी रक्षा कर रहा है, ( किम्रु ) और कोई अन्य जगत्‌ का 
कारण नहों ॥ २० .॥ ह ' 


( ब्रह्म चा इद्मित्यादिं ) रष्टि के आदि में एक सर्वशक्ति- 
." मान बह्म ही वत्तमान था, सो अपने आत्मा को ( अहं ब्नह्मा- 
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स्प्रीति तदेवावेत्‌ ) खखरूप का विघ्मरण उस को कभी नहों 
होता । उस परमात्मा के सामथ्प से जब जगत्‌ उत्पन्न हुआ, 
ऐसा विद्वातों के बीच में से जो ब्रह्म अविद्यानिद्रा से उठके 
जानता है, सो दी ब्ह्मानन्द खुखयुक्त होता है। तथा ऋषि 
आर मनुष्य इनके बीच में जो अज्ञाननिद्रा से उठके प्रह्मचिद्यारूप 
अकाश को प्रात होताहै,सो ब्रह्म के नित्य खुख को प्राप्त होता है॥२१॥ 
( तद्वेतदित्यादि ) इस ब्रह्म को वामरेव ऋषि देखता और 
प्राप्त हुआ मैं मठ और खरूय्ये नामक ऋषि देहधारी अथवा 
सूथ्यैलोकस्थ जन्मचाला हुआ था, ऐसा चिज्ञान समाधिस्य 
परमेश्वर के ध्यान में तत्पर जो वामदेव ऋषि उसको प्राप्त इुआ 
था। सो यह विज्ञान जिसको इस प्रकार से होगा सो भी इस 
प्रकार जानेगा कि (य एवं वेदाहईं प्रह्मास्मीति ) मैं अहम हैं, 
अर्थात्‌ अह्मस्थ कि मेरे बाहर और भीतर ब्रह्म दी व्यापक 
( भर यहा ) है। जो इस प्रकार ज्ञानवाला पुरुष होता है; सो 
इस सब खुख को प्राप्त होता है, उसके सामने अनेश्वर्यवाले जो 
देव इन्द्रिय वा अन्य विद्वान, ऐश्वयेवाले नहीं होते, किन्तु प्रेसा 
जो ब्रह्म का उपासक सो इन इन्द्रिय और अन्य विद्वानों का 
आत्मा अर्थात्‌ प्रियखरूप होता है। | 
जैसे आकाश से घर भिन्न नहीं होता तथा आकंश घर खे 
भिन्न नहीं, और आकाश तथा घर एक भी नहीं किन्तु पृथक 
२ दोनों, हैं, एवं जीवात्मा और परमांत्मा व्याप्य-व्यापक 
सम्बन्ध से भिन्न वा अभिन्न नहों हो सकता। सो इसी 'बृहदारण्यक 
क छोठ प्रपाठक, में स्पष्ट लिखा है, सो यह वचन है;-- 
य आत्मनि निष्न्नात्मनोन्तरो यमात्मा न वेद यस्या- 
त्मा शरीर य. आत्मानमन्तरो यमयाते स ते आत्मान्त- 
यम्यमृतः ॥ ै 
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( व्याख्या )-हे जीवात्मन, ! जो परमात्मा तेरा अन्त- 
यामी अम्गृतस्वरूप उपास्य है; तेरे में व्यापक हो के भर रहा है; 
तेरे साथ है और तेरे से अलग है तथा मिल भी रहा है, 
जिसको तू नहीं जानता, क्‍योंकि जिसका तू शरीर है, जसे यदद 
स्थूल शरीर जीव का है; बेले परमात्मा का तू भी शरीरवत्‌ है, 
जो तेरे बीच में रह के तेय नियन्ता है, उस असन्‍्तर्यामी 
को छोड़के दूसरे पदार्थों की उपासना मतकर। 


जो अन्य देव अर्थात्‌ ईश्वर से भिन्न भ्रोष्रादि इन्द्रिय अथवा 
किसी देहधारी विद्वान देव को त्रह्म जाने अथवा उपासना करे 
वा ऐसा अभिमान करे कि मैं तो ईश्वर का उपासक नहीं, 


हनन 


उससे में भिन्न हैँ तथा वह मेरे से भिन्न है, उस से मेरा कुछ . 


प्रयोजन नहीं, किंवा ईश्वर नहीं है, अथवा ऐसा कहता है कि में 
ही ब्रह्म हैं, सो इन्द्रियों वा देहधारी विद्वानों का पशु है, जैसा 
कि बेल वा गर्दभ बेसा वह मनुष्य है, जो परमेश्वर की उपासना 
नहीं करता ॥ २२ ॥ 

इत्यादि प्रकरण विचार के विना चार अक्षर को पकड़ के: 
चोरवत्‌ कपोलकल्पित अर्थ का प्रमाण नहीं होता है। अन्थ- 
विस्तार भय से अधिक नहीं लिखते हैं । यह भी यजुवेद का 
चचन नहीं है किन्तु शतपथ ब्राह्मण का यह पूर्वोक्त बचन है । 

चैसे ही “तत्ममसि” यह भी सामबेद का वचन नहों है, 
किल्तु सामत्राह्मणान्तगंत 'छान्दोग्य' उपतिषद्‌ का है। इसका 


भी पूर्वापर प्रकरण छोड़ के. नवीन वेदान्तियों ने अनर्थ कर 
रकखा दे । उस में ऐसा प्रकरण है कि-- 


स॒य एपोज्णिमेतदात्म्यामिद ७ सब्बे तत सत्य 
स आत्मा तत्त्वमापति श्वेतकेतो इति ॥ 
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उद्दालक अपने श्वेतकेतु पुत्र को उपदेश देते हैं कि--सो 
पूर्वोक्त परमात्मा सब जगत्‌ का आत्मा है। सो फेसा है कि जो 
( अ्रणिमा ) अत्यन्त खूच्म है कि प्रकृति, आकाश और जीवा- 
त्मा से भी अत्यन्त सूच्म तथा वही सत्य है' | हे शेतकेतो ! 
यही सब जगत्‌ का अन्तर्यामी आधारभूत सर्वाधिष्ठान है। सो 
ब्रह्म सनातन, निविकार, सत्यस्वरूप, अविनश्वर है । 
(प्रश्न )--जैसे ईश्वर सब जीवादि जगत्‌ का आत्मा है, चेसे 
ईश्वर का भी कोई अन्य आत्मा है वा नहीं १ ( उत्तर )-( स 
आत्मा ) परमेश्वर का आत्मान्तर कोई नहीं, किन्तु उस का 
आत्मा वही है । हे श्वेतकेतो ! जो सर्वात्मा है; सो तेय भी 
झन्तर्यामी अधिष्ठान आत्मा वही है । अर्थात्‌--/तदन्तयौमी 
तदीवष्ठानस्तदात्मकस्त्वमसीति फलिता5र्थ:» तत्सहचरण वा तत्सहचार 
उपाधि इस वाफ्य में जानना । 

यथिकां मेजय अथोत्‌ य्टिकया सहर्चारेतं आह्मणं मोजयति गम्यंते, तयैद 
तद्‌ ब्रह्म सहसचरितिस्त्वमसीत्यवगन्तब्यम्‌ १ तथा, अर अहस्मीत्यत्राई जहसह: 
्रितो व ऋचस्थे।5स्मीति विज्ञेयो5थः १ तात्स्थ्योपाधिना यथा मश्वा: ऋ्रोशन्ती 
त्यत्त मब्चस्था: ऋरेशन्तीति विज्ञायते, एवं यत्र यत्रासस्मद आगच्छेत्तत तत्नो- 
घाधिना<रथों वेदितव्यः १ अत्र न्‍्यायदशेनस्य द्वितीयाध्यायस्थे अतुष्णश्तिमं सूतह्न 
प्रभाणमाध्ति-- संइचरणस्थानतादथ्यवृत्तमानधारणसामी५पयोग- 
साधनाधिपत्येम्यों ब्राक्षणमव्चक्रटराजसक्तुचन्दनगल्नाशाठ- 
कान्नपुरुषेष्यवद्धावेषि तदुपचारः || एघु दशविधासम्मवेषु वाक्यारयेषु 
दशोपाघयो मवन्तीति वें्म्‌ ७ 

यहां भी स्वेशक्तिमत्व. भ्रान्त्यादिदोषरहितत्वादिगुणवाले 
ब्रह्म का संभव जीव में कभी नहीं हो सकता है, क्‍योंकि अल्प- 
शक्तिमत्व; भ्रान्त्यादि दोषसहित्वादि ग्रुणबाला जीव है'। इससे 
बह्म ज्ञीव की एकता मानना केवल शअ्रान्ति है 
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चौथा “श्रयमात्मा श्र)" इसको अथवेवेद का धाकय बतलाते 
हैं। यह अथवेवेद का तो वाक्य नहीं है' किन्तु मारहक्योप- 
निषदादिकों का है | इसका तो स्पष्ट अर्थ है कि विचारशील 
पुरुष अपने अन्तर्यामी को प्रत्यक्ष छान से देखके कद्दता है. कि 
थद जो मेरा अ्रन्तर्यामी है, यही श्रह्म है, अर्थात्‌ मेश भी यह 
आत्मा है'। अपने उपास्य का पत्यक्षानुभवर्विधायक जीव के 
समभने के लिये यह वाक्य दे | 


तथा--येःछावादित्मे पुरुषस्सा5सतहम'* यह यजुर्वेद्‌ के चालीसवें 
अध्याय का वाक्य है। जो आदित्य में अर्थात्‌ पाण में पुरुष है, 
बह में जीवात्मा हैँ । अ्रद्दित्ये वे प्राण» शतपथबत्राह्मगो । तथा-- 
#आदित्यो ह दे प्राणो रमिरिद चन्द्रमा” इति मुए्डकोपनिपदि | इस 
प्रमाण से जो भाण में पूरे, भाण में सोता, प्राण का प्रेरक सो 
जीवात्म पुरुष में हैँ । 


“यह्वा परमेश्वरे+भिवदति---है जीवाः ) यः अत! आदित्य वाह से कि 
वा श्रन्तगत प्राण स असे| अहंभवास्मीति मां वित्त» | हे जीवो ! मुझको 
बाहर ओर भीतर तुम जोग जानो, कि सूर्याद्‌ सब स्थूल जयत्‌ 
तथा आकाश और जीवादि सूच्म जगत्‌ के बीच में में ज्ञो ईश्वर 
सो परिपूण हूँ । ऐसा तुम लोग मुझको जानो। फ्योंकि इस 
मन्छ के आगे “अग्ने नयेत्यादि” मोक्षार्थ ईश्वर की प्रार्थना कथित 
है, तथा “ओं खे जह्य” झों जिसका सर्वोत्तम नाम है, ख॑ आकाश 
की नाई व्यापक सर्वाधिष्ठान जो है सो सब से चड़ा सब 
जीवों का उपास्य प्रह्म है | “सर्द खाल्विदं ब्रह्म तज्जलानिति 
शान्त उपासीत' यह छान्दोग्योपनिषद्‌ का वचन है! इसका अर्थ 
भी तत्त्थ्योपाधि से फरना--/इदं सर्व जग्त्‌ ब्रह्म अथीत्‌ 
महास्थत्‌ | यहा इंद गजगदाविष्ठान॑ तत्सवे जहोव, नात्र क्रिश्चिदस्तनन्त्र 
भिलितामिति विशेगम्‌, यथेदे सब घुतमेव नेदं तैलादिमिमिश्रितमिति ११ 
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यह सब जगत्‌ ब्रह्म नाम बन्रह्सस्थ ही है, अथवा यह 
प्रत्यक्षान्तर्यामी जो चेतन सो केवल एकरस ब्रह्म वस्तु है। 
इसमें दूसरी कोई बस्तु मिली नहीं, जेसे किसी ने कहा कि' 
यह सब घृत है' अर्थात्‌: तैलादिक से मिश्चित नहीं है, बेसे 
डस ब्रह्म की उपासना शांत होके जीव अवश्य करे, और 
किसी की नहीं ॥ 


(३२) दूसरी यह बात है कि इस शरीर में कर्त्ता और 
भोक्ता जीव ही है, क्योंकि अन्य सब बुद्ध्यादि जड़ पदार्थ 
जीवाधीन हैं। सो पाप और पुएय का कर्त्ता और भोक्ता जीव 
से भिन्न कोई नहीं । क्‍योंकि 'बुहदास्णयकादि' उपनिषद्‌ तथा 
व्याससूत्र' और 'वेदादिशात्रों' में यही सिद्धांत है--“श्रेत्रेण 
अुणेति, चच्चुषा परश्यति, चुढुथा निश्चिनाति, भनसा सल्लृल्पयति” 
इत्यादिक प्रतिपादन किये हैं। जैसे 'असिना छिनत्ति शिरः, 
तलवार को लेके किसी का शिर काढठता है, इसमें काटने का 
कर्त्ता मनुष्य दी है, काटने का साधन तलवार है' वथा 
काटने का कर्म शिर है, इसमें पाप ओर दराड मलुष्य 
( ज्ञो मारने वाला है' उस ) को होता है, तलवार को नहीं । इसी 
प्रकार भ्रोन्नादिकों से पाप: पुण्य का कर्ता भोक्ता जीब दी है; 
अन्‍य नहीं । यह 'गोतम मुनि तथा व्यासादिकों' ने सिद्ध 
किया है किः-- 

इच्छादरषप्रयत्नसुखदुःखज्ञानान्यात्मनो लिक्ञमिति ॥ 
ये छः ( इच्छा, द्वेष, प्रयल, खुख, ढुःख और ज्ञान ) आत्म- 
निष्ठ हैं। 74 
: (तयोरनन्‍्य) पिप्पल स्वाइत्ति” इसमें मी जीव खुख डु/ख 
का भोक्ता और पांप पुएय का कर्त्ता सिद्ध होता है। अलुभव 
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च्से भी जीवात्मा ही कर्ता ओर भोक्ता है इसमें कुछ संदेह नहीं 
कि केवल इन्द्रियायाम होके विषयमोगरूप खमतलब साथने 
के लिये यह बात बनाई है' कि” जीव अकर्त्ता, अभोक्ता 
शरीर पाप पुएय से रहित है, यह वात नवीन वेदांती लोगों की 
मिथ्या ही है ॥ 

(३) तीसरे इनकी यह वात है कि जगत्‌ को मिथ्या 
फहिपित कहते और मानते हैं । सो इनका फेवल अविद्यांधकार 
का माहात्मा दैे। अन्य अधिक न हो इसलिये जगत सत्य होने 
में एक छी प्रमाण पुष्कल दै।-- 

सन्मूलाः सोम्पमाः प्रजा सदायतना; सत््रतिष्ठाः ॥ 
यह छान्दोग्य उपनिषद्‌ का वचन है | 

( अर्थ )--जिसका मूल सत्य है उसका घृक्ष मिथ्या केसे 
होगा ! तथा जो परमात्मा का सामर्थ्य जगत्‌ का काय्ण है, सो 
नित्य है, क्‍योंकि परमात्मा नित्य है, तो उसका सामथ्य भी 
नित्य है, उसी से यह जगत्‌ हुआ । सो यह मिथ्या किसी 
प्रकार से नहीं होता । 

जो ऐसा कहो कि--“आदावन्ते च यन्नास्ति वत्तेमानेडपि 
तत्तथा” | सो यह वात अयुक्ल है, क्योंकि जो पूर्व नहीं है. सो 
फिर नहीं आ सकता, जिस कूप में जल नहीं है, डससे पात्र में 
जल 3 हि । हक ऐसा जानना चाहिये कि ईश्वर के 
सामथ्ये म॑ अथवा सामथ्येरूप जगत्‌ पूवे था, सो इस समय 
और आगे भी स्हेगा। 2 ' दे 

कस वा फद्दे कि संयोगजन्य पदार्थ संयोग से पूर्व नहों, 


सकता, वियोगान्त में नहों सहता, हर 
(ज्ञानना चाहिये। ४0७४७४७३७७०७ 
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न्फ्ल्स्ल्न्ड 


इसका यह उत्तर है' कि--विद्यमान सत्‌ पदार्थों का ८ी 
संयोग होता है, जो पदार्थ नहों हों उनका संयोग भी नहीं 
होता, इससे वियोग के अन्त में भी पृथक २ जे पदार्थ संदेव 
रहते हैं, कितना दी वियोग हो तो भी अन्त में अत्यन्त खूचम 
पदार्थ रह ही जाता है, इसमें कुछ सनन्‍्देह नहीं। इतना कोई 
कह सकता है' कि संयोग और वियोग वो अनित्य हुआ, सो 
भी मान्य करने के योग्य नहीं। क्योंकि जैसे बतेबान में संयुक्त 
पदार्थ होके पृथिव्यादि जगव्‌ बना है, सो पदार्थों के मिलने के 
स्वभाव के बिना कभी नहीं मित्र सकते, तथा वियोग होने के 
बिना वियुक्त नहीं हो सकते। सो मिलना और पृथक्‌ होना 
यह पदाथों का गुण ही है'। जेसे मिद्ठी में मिलने का गुण होने 
से घटादि पदार्थ बनते हैं, बालुका से वहीं, सो मिट्टी में मिलने 
आर अलग होने का गुण ही दे, सो गुण सहज खभाव से दे, 
चैसे ईश्वर का सामथ्ये जिससे यह जगत्‌ वना है, उसमें संयोग 
आर वियोगात्मक गुण सहज (खाभाविक ) ही है। इससे 
निश्चित हुआ कि जगत्‌ का कारण जो ईश्वर का सामथ्ये सो 
नित्य है। तो उसके वियोग आदि गुण भी दित्य हैं। इससे जो 
जगत्‌ को मिथ्या कहते हैं, उनका कहना और सिद्धांत मिथ्या- 
भूत है, ऐसा निश्चित जानना ॥ हः 


(४) चौथी इनकी यह बात है. कि. जीव का लय बह्म में 
मोक्षसमय में मानते हैं, जेसे समुद्र में वहुत बिंदु का मिलना | 
यह भी इनकी बात मिथ्या है'। इसके मिथ्या होने में प्रमाण हैं, 
परन्तु भ्रन्थविस्तार न हो इसीलिये संक्षेप से लिखते हैं-- 


. “'कठवल्ली' तथा 'इहदाय्णय्यकादि' उपनिषदों में मोक्त का 
निरूपण किया है किः-- ह 8 ४ 
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यदा पन्चावतिष्ठन्ते ज्ञानानि मनसा सह । 


बुद्धिथ न विचेष्टते तामाहु१ परमां गतिम्‌ || 
. (अर्थ )--जब जीव का मोक्ष होता है, तब पांच छानेन्द्रियों 
का ज्ञान मन के साथ अर्थात्‌ विज्ञान के साथ स्थिर होजाता है, 
आर बुद्धि जो निश्चयात्मक चृत्ति सो चेष्टा न करे, अथांत्‌ शुद्ध 
शानस्व॒रूप जीवात्मा परमात्मा में परमानन्द्स्वरूपयुक्त दोके सदा 
आनन्द में रहता है । उसीको परमगति अर्थात्‌ मोक्ष कहते हैं ॥ 
सो अन्यच्न भी कहा है कि।-- 
परमज्योतिरिपसम्पध॒ स्वेन रूपणामिनिष्पधते ॥ 
इति श्रुतिबहदारए्यकस्य ।। 
परम ज्योति ज्ञो परमात्मा उसको (|डपर्सपच्य ) अर्थात्‌ 
अत्यन्त समीपता को प्राप्त होके (स्वेन रूपेण) अर्थात्‌ अविद्यादि 
दोषों से पृथक्‌ होके शुद्ध युक्त, शञानखरूप और खसामथ्येवाला 
जीव मुक्त हो जाता है ॥ 
वही खरूप 'शारीरक सून्षों' के चतुर्थाष्याय के चतुर्थपाद्‌ 
में निरूपण किया है कि/-- 
अभाव वादरिराह होवस ।। । 
मोक्षसमय में मन को छोड़ के अन्य इन्द्रिय वा शरीर जीव 
के साथ नहीं रहते, किन्तु मन तो रहता ही है, औरों फा अभाव 
होता है, यह निश्चय वादरि आचाय्य का है | 
तथा।--भा॑ जेमिनिर्विकरपामननात || 
जैमिनि आचास्‍्ये का यह मत मोच्नविषयक है कि जैसे मोक्ष 
में मन जीव के साथ रहता है, पैसे इन्द्रियों तथा खशक्तिसरूप 
शरीर का सामथ्ये भी मोक्ष में रहता है.। अर्थात्‌ शुद्ध खाभाविक 
सामथ्येयुक्त जीव मोक्त में भी रहता है ॥- . है ह 
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वथा वाद्रायण ( व्यासजी ) का मत ऐसा है' कि।-- 
द्ादशाहवदुभयाबिर्ध वादरायणोइतः ॥ 
जैसे मत शौच की निवृत्ति के पश्चात्‌ दध/दशरवां जो दिन सो 
सन्नयागरूप माना है और भिन्न भी माना जाता है, उस दिल में 
यक्ष के भाव और अमाब दोनों हैं, तद॒व मोक्ष में भी भाव और 
अमाव रद्दता है, अर्थाव्‌ स्थूल शरीर वथा अविद्यादि कक्‍लेशों का 
अत्यन्त अभाव और ज्ञान तथा शुद्ध स्वशक्ति का भाव सदा मोक्ष 
में चना रहता है। सब्चिदानन्तखरूप पस्मात्मा के साथ 
सब अन्ममरणादि ठुःखों से छूट के सदा आनन्द में युक्त जीव 
रहता है, यह वादरायण जो व्यासजी उनका मत है ॥ 
और 'गोतम ऋषि! का भी ऐसा ही मत है । नन्‍्यायद्शन 
अ० १। आ० १-- 
दुःखजन्मग्रवृत्तिदोषमिथ्याज्ञानानाधुच्तरोचरापाये तदन- 
उ्तरापायादपवगः ॥ २ ॥ 
बाधनालचण दुःखब्‌ ॥ २१॥ 
तदत्यन्तविमोक्षो5पवर्ग: ॥ २२ ॥ 
मिथ्य! शान ऐसा है कि जड़ में चेतनवुद्धि और चेतन में 
जड़चुद्धि, इत्यादि अनेक प्रकार का मिथ्या शान है; उस की 
निव्षत्ति होने से अविद्यादि जीव के दोष निदत् हो जाते हैं, दोष 
की निद्वत्ति होने से पद्ृत्ति जो कि विषयासक्ति ओर अन्याय में 
आसक्त है, वह निवृत्ति हो जाती है। प्रदृत्ति के छू दने से जन्म 
ज्ञात दे, जन्म के छूटने से ढुःख छूट जाता है, सब डुःखों 
के छूटने से अपवर्ग जो मोक्ष बह यथाबत्‌ होता है ॥ २॥ 
बाधना--विविध प्रकार की पीड़ा अर्थात्‌ जो दुःख हैं उत-- 
' की अत्यन्त निदृत्ति के होने से जीव कोअपवग्े जो मोक्ष ईश्वर के 
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आधार में अत्यन्तानन्द्‌ वह सदा के लिये प्राप्त होता है, इस का 
नाम अपवगग अर्थात्‌ मोक्ष है ॥ २१-२२ ॥ 
इत्यादिक अनेक प्रमाण हैं कि मोक्ष में जीव का लय हों 
होता, किन्तु अल्यन्तानन्द्रुप जीव रहता है.। एक अन्य भी 
प्रमाण देते हैं. किः-- 
सत्य ज्ञानमनन्त ब्रक्ष यो वेद निहित गुहायां परमे व्योमन्‌ । 
सोश्नुत सोनू कामान्‌ बत्रक्षणा सह विपश्षितोति ॥ 
तैत्तिरियोपनिपद्षचनम्त ॥ 
जो जीव सत्य, ज्ञान और अननन्‍्तस्व॒रूप ब्रह्म खान्तर्यामी की 
खबुद्धि, क्षान में निहित ( स्थित ) जानता व भाप्त होता है, वह 
परम व्योम व्यापक खरूप जो परमात्मा उस में मोक्षसमय में स्थिर 
होता है। पश्चात्‌ सवेविद्यायुक्त, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ जो ब्रह्म उस 
के साथ सब कामों को प्राप्त होता है, अर्थात्‌ सब- डुःखों से 
छूटके परमेश्वर के साथ सदाननद्‌ में रहता है.॥ 
जो लोग जीव का लय मानते हैं, उन के मत में अनिर्मोत्षप्रसह्र 
दोष आता है, तथा मोक्ष के साधन भी निष्फल दो जाते हैं: । 
क्योंकि जैसे सृष्टि के पूर्व ब्रह्म सुक्त था, वही अविद्याश्रम 
अज्ञानोपाधि के साथ होने से बद्ध हो गया है'। चैसे ही भाप्त- 
मोक्ष चेतन को फिर भी अविद्योपाधि का सक्ञ हो ज्ञायगी 
इससे मोक्ष की नित्यता नहीं रही । तथा जिस मोक्ष के लिये विवे- 
कांदि साधन किये जाते हैं, उस मोक्ष को प्राप्त होनेचाले जीब का 
लय ही होना है, फिर सब साधन निष्फल हो जायंगे, क्‍योंकि 
भुक्किखुख का आनन्द भोगनेवाले जीव का नाम निशान भी 
नहीं रहता । । 
५. तथा जीव त्रह्म की एकता माननेवालों के मत में ब्रह्म ही 
_आल्त- अज्ञानी हो जाता है। क्योंकि जब सृष्टि की उत्पत्ति नहों 
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हुई थी, तब श्ानस्वरूप शुद्ध ब्रह्म था, वही ब्रह्म अविद्यादि 
दोषयुक्त हंके दोषी हो गया। सो यह चेद्‌ उपनिषद्‌ तथा चेदान्त 
शास््ों से अत्यन्त विरुद्ध मत है--शुद्धमपार्षविद्धं कवि” इत्यादि 
यजुबेंद संहितादि के वचन हैं. कि प्रह्म सदा शुद्ध, पापरहित 
ओर सर्वेज्ञाद्‌ विशेषणयुक्त है, उस में अज्ञानादि दोष कभी नहों 
'आ सकते । क्योंकि देश काल वस्तु का परिच्छेंद ईश्वर में 
नहीं, अआल्त्यादि दोष अल्पक्ष जीव में होते हैं, चान्यत्र । 


( प्रक्ष )--तत्सु श्वा तदेवानुप्राविशत्‌, अनेनात्मना 
जीयेनानुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि ।। 


थ तैचिरीयोपनिषदादि के वचन हैं ॥ 


बही बहा जगत्‌ को उत्पन्न करके फिर प्रविष्ट हुआ। इस 
में ज्ञीवात्मारुप अन्तःकरण में प्रविष्ठ होके नाम रूप का व्याकरण . 
करूँ । इससे यह' सिद्ध होता है कि वी ब्रह्म जीवरूप बना डे 


(उत्तर ) यह आप लोगों का अनर्थकर्ण है | क्योंकि 
परिपूर्ण, एकरस, सब में जो भर है, वह प्रवेश वा निकलना 
नहीं कर सर्कता, किन्तु जीव बुद्धि से जब तक अज्ञानी रहता है, 
श्औरंउसी चुद्धिसे जीव को जब ज्ञान होता है, तब उसी में परमात्मा 
प्राप्त होता है, अन्यत्र नहीं। इससे जीब को ऐसा मालूम पड़ता" 
है-कि अहम मेरे में प्रवि्ट हुवा था। वा जब २ जिस २ जीव को ईश्वर 
का शान होता है, वब तब उस उस को अपने आत्मा में ही होता है। 
इस से यह भी निश्चित होता है कि प्रवेश का करनेवाला तथा 
जिस में प्रवेश करता दै उन दोनों का अलग ही होना निश्चित है।* 


तथा एक प्रवेश का करनेवाला और दूसरा अज॒प्रवेश करने- 
वाला होता है, फ्योंकि;-- शरीर प्रविष्टे जीव:, जावमनुप्रतिष्ट इश्वरा5०- 
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. श्तीति गस्मते) | इस प्रकार अर्थ करने से दी यथार्थ अप्निप्राय 
इन बचनों का विदित होता दे । 
किंवा सहायार्थ में ठृतीया विभक्ति है-- 


““अनेन जीवात्मना शरीर प्रवि्टन सह त॑ जीवमनुप्रविश्याहमीश्वुरः नाम- 
न्रूप व्याकरवाणीलन्वयः” । अन्न प्रमाणम्‌-- 


' दवा सुपणों सयुजा सखाया समान वृत्त॑ परिपस्वजाते ॥| 
एक शरीर में जीवात्मा और परमात्मा का विधान और 
सह्ञ प्रतिपादन है'। इस से जीव और ईश्वर का एक मानना 


केवल जहली पुरुषों की कथा है, ऋषि मुनि विद्वानों की यह 
कथा नहीं । 


ईश्वर ने अपने सामथ्ये से जगंत्‌ को बनाया है, इस में 
अमाण:-- 
समस्य पारे रजमो व्योमनः स्वभृत्योजा अवसे धपन्मनः । 
: चुप शृप्ति प्रतिधानमोजमो5प: सत्र; परिभृरेष्या दिवमर ॥ १॥ 
ऋ०सं०अ० १ | अ० ४ | ब० १३। मंत्र १२॥ 
( अर्थ )--हे परमेश्वर ! आपने ( स्वेभूत्या ) स्वसामथ्ये 
तथा ( ओज्ञा ) अनन्त पराक्रम से भूमि, जल. स्वर्ग तथा दिव 
अर्थात्‌ भूमि से लेके सूर्यपर्यन्त सब जगत्‌ को बनाया है, रक्षण 
आर घारण तथा प्रलय आप ही करते हो ॥ १ ॥ 
| न्नयस्थ धावाएयितरी अनुव्यचो न मिन्धवो रजसी अन्तमानशु! | 
-नोत स्ववृष्टि मदे अस्य युध्यत एको अन्यच्चऋप विश्वपानुपऋ। २| 
ऋ०स० अ० १(|अ० ४ | ब० १४ पत्र १४ ॥ 
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कि “ (अर्थ )--हे परमेश्वर ! एक असहाय विश्व सव जगत्‌ जो 
कि आप का अज्ठसज्ञी आपके रचेन और धारण से विद्यमान 
हो रहा है, सो आपंसे अलग ही है, आप का स्व॒रूपभूत नहीं । 
 क्थोंकिः--“अन्यदि.श्व॑ स्वस्माद्वजे ते चकंष कृतवानति” | इस सब 
जगत्‌ को आपने स्व॒ररुप से अन्यत्‌ भिन्न वस्तुभूत रचा है, आप 
जगत्रूप. नहीं बने ॥ २॥ 

तथा-- 
अणोरणीयान्महतो महीपानात्मास्य जन्तोर्निहितों गुहायाम्‌ । 
तमकतु।पश्यति वीतशोको धातुःप्रसादान्महिमानमात्मन॥ रे।। 

नित्यो नित्याना चेतनश्चेतनानामेक्कों बहूनां यो विदधाति 
कामान्‌ | तमात्मस्थं येइलुपश्यन्ति धीरास्तेषां शान्तिशशाश्वती 
लेतरेषाम्‌ ॥ ४ ॥| | 

जो सूच्तम से सूच्ठम, बड़े से बढ़ा परमात्मा इस जीव के ल्लान 
अर्थात्‌ जीव के बीच में निहित ( स्थित ) दे, परन्तु उस सर्वात्मा 
को अभिमानशल्य, शोकादिदोषरहित, परमात्मा का रृपापात्र 
जीव ज्ञान से देखता है'। और उस आत्मा अन्‍्तर्यामी परमात्मा 
की महिमा सर्वशक्तिमत्व और व्यापकत्वादि ग्रुण को भी वही 
देखता है, अन्य नहीं ॥ ३ ॥ 


इसमें भी जीव ईश्वर का भेद निरूपित है । 

ओर जो परमात्मा प्रति और जीवादि के बीच में नित्य है, 
तथा चेतन ज्ञो जीब उनके बीच में चेतन है, बहुत असड्ःख्यात 
जीवादि पदार्थों के बीच में जो एक है, तथा जो पूथिव्यादि स्वगे- 
'पयन्‍त पंदार्थों का रचन किंवा ज्ञान से सब कार्मों का विधान प्राप्त 
करता डै, उस परमात्मा को जो जीव अपने आत्मा में ध्यान से 
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'डैखते हें, डन जीवों को ही निरन्तर शांति खुख प्राप्त दोता है, शांति खुख प्राप्त दोता है, 
अन्य को नहीं ॥ ४ ॥ 
हु इससे भी आत्मस्थ' शब्द प्रत्यक्ष होने से ईश्वर और जीव 
का व्यापक व्याप्य, तथा अन्तर्यामी अन्तर्याम्य सम्बन्ध होने से- 
ज्ञीव और ब्रह्म एक कमी नहीं होते । व्याससूच्न-- 
नतराउनुपपत्ते) ॥| 
इतर ज्ञीव से जगत्‌ रचना की चेष्टा नहीं हो सकती ॥ 
बदच्पपद शात् 
ब्रह्म और जीव दोनों भिन्न ही हैं. ॥ 
मक्तोपसृत्य व्यपंदशात्‌ | 
: मुक्त पुरुष ब्रह्म के समीप की प्राप्त होके आनन्दी होते हैं. ॥' 
भाण भृत्व (| 
प्राणधारी ज्ञीव ज्गत्‌ का कारण नहीं ॥ 
विशेषण भेदव्यपदे शाभपां नतरों ॥ 
विशेषण दिव्य और सर्वज्ञाद भेदव्यपदेश, जीव और प्रक्ृ- 
त्यादि से पस्मात्मा परे है ॥ । 
इससे ज्ञीव और प्रकृति जगत्‌ के कारण नहों हैं| जो जीव" 
ओर ब्रह्म पृथक्‌ न दोते तो ज्गत्‌ के कारण होने में निषेध न. 
करते । ओर जो जीव ब्रह्म एक होते तो निषेध का संभव नहीं 
हो सकता। इत्यांद्‌ व्यास के शारीरक सुत्रों से भी स्पष्टसिद्ध होता 
है कि जीव और ब्रह्म एक नहों, किन्तु अलग अलग हैं ॥ 
तथा नवोत् वेदांती लोगों ने पंचीकरण की कल्पन। निकाली. 
है, सो भी अयुक्त है। जियृत्करण छान्दोग्योपनिषद्‌ में लिखा- 


है, क्योंकि आकाश का पंचीकरण विभाग वा संयोग करना: 
' असम्पव है । । 
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नवीन वेदांती लोथों के प्रचार से मनुष्य के खुलादि 
अत्यन्त द्वानि होती है. क्‍योंकि इन लोगों में दो बड़े दोष हैं. एक 
-जगत्‌ को मिथ्या मानना और दूसथ जीव प्रह्म को एक मानना। 
जगत्‌ मिथ्या मानने में ऐसा कहते हैं. कि यह जगत्‌ खम्त 
के तुल्य है। सो यह उनका कहना मिथ्या है! जिसकी उप- 
खब्धि होती है और जिसका कारण सत्य है, उसको मिथ्या 
- कंहनेवाले का कहना मिथ्या है'। खप्त मी दए और श्रुत संस्कार 
से होता है। द॒ए और श्रुत संस्कार प्रत्यक्षाइभव के विना खप् 
ही नहीं होता । सर्वक्ष और अबस्थादि रदित होने से परमात्मा 
'को तो स्वप्त दी नहीं होता । 
जो जीव ब्रह्म हो तो जैसी त्रह्म ने येह असंख्यात सृष्टि की 
है वैसे एक मक्खी था मच्छुर को भी जीव क्‍यों नहीं कर 
.सकता ? इससे ज्ञगत्‌ को मिथ्या और अक्ष की एकता मानना 
-ही मिथ्या दै । जगत्‌ को मिथ्या मानने में जगरत्‌ की उन्नति 
“परस्पर प्रीति और विद्यादि गुणों की प्राप्ति करने में पुरुषार्थ 
और अद्धा अत्यन्त नष्ट होने से अग॒त्‌ के जितने उत्तम कार्य हैं, 
बे सब नए भ्रष्ट द्ोजाते हैं । 
ज्ञीव और अहम को एक मानने से परमार्थ सब नए होजाता 
'है, क्‍योंकि पस्मेश्वर की आज्ञा का पालन, स्तुति, प्रार्थना, 
: डपासनए करने की प्रीति बिलकुल छूटने से केवल मिथ्याभिमान/ 
, खार्थसाधनतत्परता, अन्याय का करना पाप में प्रवृत्ति, इन्द्रियों 
“से विषयों के भोग में फंसने से अत्यन्त पामश्वा और पतिता- 
“दिक दोषयुक्त होके अपने प्रशुष्यजन्त धारण करने के जो 
.करब्य धन, अर्थ, काम और मोक्ष चारों फल नहों होने से, 
अूर्तिपूजनादि व्यवद्वारों के करने से उस जीब का जन्म निष्फल 


_ दोजाता है । 
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इससे भन्नुष्यों को उचित है कि संदुविद्यादिक उत्तम गुणों 
का जगत में प्रचार करना, व्यवहार पस्मार्थ की शुद्धि और 
उन्नति करना तथा वेदविद्यादि सनातन श्रन्थों का पठनपाठन 
ओर नाना भाषाओं में वेदादि सत्यशा्रों का सत्यार्थकाश 
करना, एक निराकार परमात्मा की उपासनादि का विधान करना, 
कलाकौशलादि से, खदेशादि मनुष्यों का सुखबिधान, परस्पर 
प्रीति का करना दहृठ दुराग्नह डुष्टों के संगादि फो छोड़ना, 
उत्तम २ पुरुष तथा की लोगों की सभाओं से सब मनुष्यों का 
हिताहित विचारना और सत्य व्यवह्यारों की उन्नति करना, 
इत्यादि मनुष्यों को अवश्य कत्तेव्य है'। इन को सब विरोध 
छोड़ के सिद्ध करना, यही सब सज्मनों से हमारा विज्ञापन है, 
2 च लोग अवश्य खीकार करेंगे, ऐसी मुझ को पूर्ण 
आशा है । 


सो इसकी सिद्धि के लिये सर्वशक्तिमान, सब जगत के 
पिता माता, राजा, वन्धु जो परमात्मा उनसे में अत्यन्त नप्न हो 
के प्रार्थना करता हैँ कि सब॑ भनुष्यों पर कृपा करके असन्मार्ग 
से इटा के सन्माभे में चलाबें, यही हमारा परम गुरु है ॥- 


समाधम ॥ 





“दही 5 फाय क की आक 


आयेसमाज के नियम 


(.<<२%< ७-२ 

१--सब सत्यविद्या और जो पदार्थ विद्या ' से जाने ज्ञाते हैं उनः 
सब का आदि मूल परसेश्वर दै। 

२--ईश्वर सच्चिदानन्दस्वरूप, निराकार, सर्वशक्तिमान, न्‍्याय- 
कारी, दयालु, अजन्मा, अनन्त, निर्विकार, अनादि, अनुपम, 

' सर्वाधार, सर्वेश्वर, स्वेब्यापक, स्वोन्तर्यामी, अज़्र, 

अमर, अभय, नित्य, पवित्र और खष्टिकर्ता है, उसी की। 

.._ उपासना करनी योग्य है । 

३--पेद सब सत्यविद्याओं का पुस्तक द्वै। वेद्‌ का पढ़ना पढ़ानाः 

* और खुनना खुनाना सब आयों का परमथर्म दै। 

' ४--सत्य के श्रहण करने ओर अखत्य के छोड़ने में सबेदा उच्चत' 
रहना चाहिये । 

#--खब काम धर्माचसार, श्रथांव्‌ सत्य और असत्य को विचारः 
करके करने चाहियें । 

६--संसार का डपकार करना इस समाज का मुख्य उद्देश्य है, 
अर्थात्‌ शारीरिक, आत्मिक और सामाजिक उन्नति करना। 

७--सखब से प्रीतिपू्वक धर्मालुसार यथायोग्य बत्तेना चाहिये । 

८--अविद्या का नाश और विद्या की क्षुद्धि करनी चाहिये । 

६--प्रत्येक को अपनी द्वी उन्नति से खसंतुछ न रहता चाहिये 
किन्तु सब की उन्नति में अपनी उन्नति समझनी चादिये । 

१०-सवब मनुष्यों को सामाजिक सर्वेद्दितकारी नियम पालने में 

परतन्त्र रहना चाहिये, ओर प्रत्ये्त द्वितक्ाये नपप्त में 

खब स्वतन्त्र रहें ॥ - 


दिक-पुस्तकालय का पुस्तका का साक्तत रू ता 
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नाम पुस्तक मूट नाम पुस्तक सूद्य 
ऋग्वेद भाष्य ६ भाग ४२) फ़ोरोजाबाद. -.... ।) 
यजुबंदभाष्य सम्पूर्यो 5 हु ०) वेदविस्कुसमतसणठन हि ।-) 
फ््वेदादिभाष्यभूमिका ३) | वेदान्तिध्वास्तनियारण नागरी #) 
ग ».. केवल संस्कृत ॥) हर थंग्रज्नी -)॥ 
अष्टाध्यायी भाष्य पहिला खण्ड ३॥) | अ्रान्तिनिवारण -...._ .. ॥“) 
».. 9 इसरा खण्ड ३॥) | शत्चार्थ काशी 0... _.. “)॥ 
धन्चमहायंश्ञाविधि “: “2 स्मन्तस्यामन्तव्यप्रकाश नागरी )॥॥ 
निरक -. --॥#) हि अंग्रेज़ी )॥ 
संस्कृतवाक्यप्रबोध -- 5“) दग्बेद संहिता यदिया जिएद ५) 
आ्यचद्वारभालु ..... -- #) | यजवेंद संहिता , ,, २) 
अमोच्छेदन ..... #-.. हे 


सामवेद संहिता सभिक्द _१॥) 
अथवेचेद संहिता बढ़िया जिदद ३॥) 

१9 9» सादा . ३) 
चार चेदों को अनुक्रमाणिका २) 


अजुभअ्मोच्छेदन ............. -) 
सत्यधर्मंविचार (मेला चांदापुर) &) 
आस्योद्देश्यरत्नसाला नागरी. )॥ 


» भरहणी व अंग्रेज़ी >),-) | इंशादिद्शोपनिपद्‌ मूल... ॥) 
शणोकरुणानिधि ..... -... &) छांदोग्योपॉनिषद्‌ भाष्य ..... ४) 
'स्वामसीनारायणमतसखण्डन ..... ॥) चृद्ददांरण्यकोपनिषद्‌ भाध्य_... ४) 
' सत्यायैप्रकाश -“ २) | यजुर्वेद्भापाभाष्य -- ४) 
आयोभिविनय गुटका...... &) | नित्यक्मविधिः | 
“आयोभिपिनय मोटे अछरों की ॥) | हवनसन्‍्त्रा भा 
संस्कारविधि ॥>) | कममोरेशन वाल्युम बढ़िया .._. ५ ०) 
पविवाहपद्धति >>. --+ 0) रे 9 घटिया ..._ ९) 


नोट:--ढाकमहसूक्ष सब का सूक्य से अलग होगा। - 
पुस्तक मिलने का पता-- 
“-पदिक-पुस्वकालय, अजमेर, 
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